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भ्रस्तावना 


आचार्य विनोता भावे द्वारा प्रवर्तित भूढान-यज्ञ ने आज स्व भारतीय 
दृष्टि को आकृष्ट कर लिया है। केवल भारत ही नहीं, सारे विश्व की 
नजर इस आन्दोलन पर है। दो साल पहले, जब्र विनोत्राजी सेवाग्रम से 
विल्‍ली के लिए. खाना हुए, तत्र कौन जानता था कि यह यात्रा एक 'विश्व- 
क्रान्ति? का रूप ले लेगी | केवल विरोधी ही नहीं, साथियों का भी कहना 
था कि तेलगाना भे जो जमीन मिली, वह एक विशिष्ट परिस्थिति के ठचाव 
के ही कारण मिली थी। दूसरे प्रदेशों में जमीव दान में नहीं मिल्ल सकेगी। 
अगर मिलेगी भी, तो जैसे भारत में साघु-सन्तों को दान देने की सनातन 
परिपाटी है उसीके अनुसार हजार-पाँच सौ एकड जमीन भले ही दान में 
मिल जाय । लेकिन विनोत्राजी, जो कहते हैं कि वे इस आन्दोलन द्वारा 
भूमि-समस्या हल करना चाहते हैं, उसकी सिद्धि में इस यात्रा का कोई 
महत्त्व नही है। 
विश्व-क्रान्ति का स्वरूप 


धीरे-धीरे लोगों ने देखा कि भूमि का दान मिल रहा है और वह 
सनातन परिपाटी के परिणामत्वरूप नहों, वल्कि विशेष व्यापकता के 
साथ । फिर भी लोगों में शका चनी ही रही कि इस आन्दोलन का कोई 
नतोजा निकलेगा या नही। लेक्नि चार साल मे आज सारी दुनिया आन्दोलन 
की प्रगति देखकर आश्चरयचकित है। सतों के सामान्य दान के रूप मे सोचने 
की शुदआत से लोगो ने इसे इस युग के एक बहुमत-व्यापक परोपकारी 
कार्यक्रम के रूप से देखा । लेकिन आखिर उन्हें मालूम हो गया कि यह एक 
विश्वक्राति है। 


क्रान्ति क्या है ? 


समालोचको का कहना है कि क्रान्ति! शब्द का एक फैशन बन गया 
है | कोई योडा-सा मी काम करता है तो सोचता है कि मैं क्रान्ति कर 
रह हूँ । इसी तरट से सत विनोद भी सोच रहे है । आखिर वे समालोचक 
क्‍्सि क्रान्ति कहते ६ ? क्‍या घुआँधार सघप हो या खून वी नदियाँ बहें 
तभी समझा जायगा कि क्रान्ति हो रद्दी है ? अगर ऐसी बात है तो ससार 
में दो राजाओं का युद्ध, साम्प्रदायिक दगा आदि सभी ब्रान्ति हैं) 
क्रान्ति फी पहचान 

क्रान्ति वी पहचान इतलाते हुए. आचार्य कृपालानी कहते हैं-- 
“पतन्‍न्ति की सबसे बंटी पहचान यह है कि एक मामूली कार्यकर्ता भी 
इसके प्रवाह ओर प्रेरणा से वह काम सम्पादित कर सकता है, जो उससे 
कही योग्य व्यक्ति दूसरी तरह कहीं भी नहीं कर पाते ।” राष्ट्रीय नेताओं 
के लिए यट बहुत कठिन था ऊ्रिवे लोगों को भूमि से अलग होने के 
लिए राजी करते | लेक्नि श्राज लोग उन मामूली नवयुवको और युवतियों 
को जमीन दे रहे ह, जिन्होंने इस काम को विनोग्राजी की प्रेरणा से श्रप- 
नाया श्रीर जो इससे पहले राष्र के सार्वजनिक जीवन में श्रश्ञात थे, बल्कि 
जिनमे से उछु श्रभी बालिग भी नहीं हुए है। वस्ठुत. ब्ान्ति वी एक 
नटी पहचान यह है कि आबाल-इड्ध, वनिता उसमें पूरी शवित और निष्ठा 
ऊँ साथ लग जाते है| 

समालोचक चाद्दे जो कहे, श्राज दुनिया वी जनता यह महसूस कर 
रहो है कि 'भूमिटन यजः एक महान्‌ ब्रान्ति है, जिसका असर सिर्फ 
नूमिपतियों तथा भूमिह्दीन मजदूरों पर ही नही, बल्कि दुनिया के सारे 
जीपन-ठर्शन, प्रचलित वास्णाओं तथा मूल्याजन पर पडने लगा है । 
भूदान आन्दोलन घर्म-चक्र-प्रवत्तन 

आचार्य दिनो भातरे ने अपने आदोलन को “वर्म चन्र प्रवर्तन 


ना पे 


कहा है। उनका कहना है : “सामान्य धर्म-पचार और क्राति या “घर्म- 
चक्र-प्रवर्तन! ये दो मिन्न-मित्र बस्तुएँ हैं। सामान्य धर्म तो ऋषि और 
सत लोग हमेशा सम्रकाते रहते है। इसलिए सर्वंसामान्य धमम-प्रचार 
एक बात है और जमाने की माँग क्‍या है, यह पहचान कर धर्म-विचार 
उसके साथ जोड देना दूसरी वात है। सत और क्रप्ि मामूली घर्म- 
प्रचार तो हमेशा करते रहते है, परन्तु उससे धर्म-चक्र-प्रदर्तन नही होता । 
जहाँ परिस्थिति के साथ घर्म-मायना जुड जाती है, वहाँ वह ल्लोगों 
के दिल को छूती है। इससे वडी शान्ति पैदा होती है और इसीसे 
धर्म-चक्र-पदर्तन होता है |? अ्रर्थात्‌ धर्म-पचार से सुधार और धर्म-चक्र- 
प्रदतेन से क्राति होती है । 
ज़माने को माँग 

वस्तुतः जमाने की मॉग क्राति की पुकार हुआ करती है। युग्-युग 
में हमेशा ऐसे जमाने आते रहे हैं, जिस समय समाज का सारा ढाँचा 
तोडकर नया दढाँचा बनाना अनिव्रार्य हो गया है। ऐसे जमाने में 
सामाजिक क्राति की आवश्यकता होती है। मानब-समाज के लिए 
महान्‌ कल्याणकारी समराज-पद्धति भी काल-क्रम में महान विनाशकारी 
पद्धति चन सकती है। ऐसी दशा में सारे समाज से एक सहज पुकार 
उस पद्धति को तोडकर नयी पद्धति कायम करने की होती है । उसीको 
जमाने की माँग या क्रातिकारी परिस्थिति कहते हैं | 
परिवतेन की प्रक्रिया 

एक सानान्य मिसाल से क्राति की आवश्यकता स्पष्ट रूप से समझ 
मे आ जायगी। मान लें कि किसी समय एक परिवार ने अपनी सुख- 
सुविधा और सुरक्षा के लिए विचारपूर्वक अत्यन्त सुविधाजनक मकान 
चेनाया। क्रमशः स्थिति में दो प्रकार का परिवर्तन हुआ | काल-कम से 
पुराना होने के कारण मकान की इंट मे लोनी लगी, लकडी आदि 
सामग्री सडी और पीढी-दर-पीढी पारिवारिक परिस्थिति में हेर-फेर हुआ | 


कल ध्‌ ब्न्ड 


शुरू शुरू में लोग काफी दिनों तक मकान की मरम्मत करते रहे और 
पारिवारिक स्थिति के बदलाव के साथ-साथ मकान की स्थिति में भी 
रद्ोवदल करते रहे | आखिर एक समय ऐसा आया कि सडन के कारण 
घर टृटकर गिरने लगा । रहनेवालो की जान को खतरा हुआ । रद्दोषटल 
क्रते-क्रते उसकी हालत ऐसी हो गयी कि नयी परिस्थिति मे उसके अ्रन्दर 
गुजारा करना असभव हो गया। ऐसी हालत में लोग उस मकान को 
ग्रिगकर नया मकान बनाते हैं, क्योकि अ्रव उसमे सुधार या मरम्मत की 
फोई गुजाइश नहीं रद्द जाती । 
समाज के मूल्यांकर्नों में क्राति 

इसी तरह मनुण्य के कल्याण के लिए समाज का कुछ ढाँचा बनाया 
जाता है। तात्कालिक परिस्थिति के अनुसार कुछ वारणाएँ बनती है 
तथा वस्तुओं का मूल्याकन क्या जाता है । यह सब्र इसलिए होता है कि 
मानय-समाज सुस्त श्रीर शाति से जीवन ग्िता सफे। समय पाकर इन 
सयके रूटि चन जाने से इस ढाँचे में तथा धारणा और मल्याकन में 
विक्रति पैदा द्ोती है । दूसरी श्लोर सतत परिवर्तनशील प्रकृति के प्रभाव 
से समाज की परिस्थितियों का निरन्तर परिवतिन होता रहता है। दोनो 
मिलकर ऐसी म्थिति पैदा करते ह जिससे समाज का पुराना ढाँचा, जीवन 
पी धाग्गाएँ तथा मृल्याक्न मौजूदा बदली हुई स्थिति में सुखबकारी न 
शंकर सम्ट्फारी हो जाते ह। ऐसे सकट से न्स्त होकर समाज की श्रन्त- 
रशात्मा एक मामूली परिवतन की पुकार करती है। सारे समाज की अन्त- 
रामा की पुकार टल नहीं सकती । यही पुकार मूर्तिमान्‌ होकर क्राति वा 
रूप लेती ६ । 
भू-दान की सह्दी भूमिका 

अ्तएव भूमिदान यज पर एक क्रांतिकारी आदोलन वी प्रृष्ट-भूमि मे 
प्रिचार करना होगा । बिनोगजी ने कटा है कि धर्म-विचार जब जमाने 
वी माँग के साथ जुटा हआ होता है, तय क्राति यानी धर्म-चनर-प्रमर्तन 


>> है क*॑ 


हो जाता है। हर क्राति की छत प्रगति भी इसी कारण हुआ करती 
है, क्योंकि जमाने की माँग के कारण सारे मानब्-समाज की दृष्टि ऐसे 
आदोलन की ओर सहज खिंच जाती है | लेकिन जहाँ यह बात क्राति को 
प्रगति देने के लिए एक शक्ति है वहाँ यही घात उसी क्राति के लिए 
खतरा भी है । इसलिए. जरूरी है कि भूमिदन-आदोलन में कार्यकर्ता 
अपने काम के साथ क्राति पर के खतरे के बारे में निरन्तर जाग्रत रहें । 
रूढ़ि 

शुरू-शुरू मे कोई क्रातिकारी द्रश जमाने की माँग को पहचान क्र 
उसे पूरा करने का एक मार्ग उपस्थित करता है। प्रकृति के निरन्तर 
प्रगतिशील होने के कारण क्रातिकारी मार्ग इमेशा नया होता है और 
उसकी मिसाल इतिहास में नहीं हुआ करती ) यही कारण है कि जत्न 
क्रातिकारी पुरुष नयी बातें करते है, तब्र यद्यपि साधारण जनता उसे समझ 
लेती है, पर पढे-लिखे विद्वानों को उनकी बातें नहीं भातीं; क्योंकि पडितो 
की बुद्धि प्रायः शाल्रो की जिल्द के अन्दर गिरफ्तार रहती है और वे 
अपनी किताबों मे लिखे हुए सूत्र के अनुसार ही बातें समर पाते हैं। 
इसलिए वे ग्रम्भ में क्रातिकारी की तो की हँसी उड़ाते हैं, दूसरी ओर 
क्राति के जमाने की माँग का सही पूरक होने के कारण जनताघारण का 
दिल सहज ही उसकी ओर दौड़ता है | लेकिन प्रकृति से रूडिग्रिस्त होने 
के कारण उनकी बुद्धि साधारणतः पडितो की ओर ही भुक्ती रहती है । 
फ्रान्ति-द्रष्टा की गति 

इस प्रकार क्रातिकारी पुरुष शुरूशुरू में समाज में साधारण जनता 
के ठिल को आकष्ट करते हुए भी अकेला ही चलता है। लेकिन द्लि 
साथ होने के कारण जल्‍दी हो वह जनता को अपनी ओर खींचकर उसे 
क्रातिकारी मार्ग पर चलाने लगता है। फिर वह प्रगति जब व्यापक हो 
जाती है, तो पढे-लिखे विद्वानों की भी दृष्टि आहइषए दहोतो है। उनमे से 
दो-एक ऐसे भी होते हैं जो जमाने की समस्याओं के समाधान के लिए 
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अपने पाडित्य की असारता महसूस कर नयी क्राति की चात समझने लगते 
ओर उस क्रातिकारी द्रश के मक्त बन जाते हैं। भक्त बनने पर भी उन्हें 
सारी बातों को अपनी किताबी भाषा में अनुवाद करके ही सोचना पडत्ता 
है। सिर्फ अपने ही सोचने के लिए. नहीं, बल्कि अपनी विद्वान्‌ बिरादरी 
को समझाने के लिए भी वे पुरानी क्तिात्रों के पन्‍नों मे ही नयो क्राति की 
बात हँढने लगते है| विद्वानो के लिए. ऐसी चष्टा क्राति के लिए. प्रथम 
खतरा है । 
गांधोजी की प्रतृत्तियाँ 

गाथीजी ने मानव-समाज को शोषण तथा निर्दलन से बचाने के लिए 
चर्स का सन्देश सुनाया। वे चर्खे के माव्यम से स्वावलम्बी ग्रार्थिक 
व्यवस्था कायम करना चाहते थे, क्योंकि वे समभते ये कि जब्र तक स्वतन्त्र 
जनशक्ति के आधार पर मानव-जीवन स्वावलम्बी नहीं होगा, तत्र तक मनुष्य 
को वास्तविक आ्राजादी नहीं मिल्न सकती | यह स्वावलम्बी शार्थिक व्यवस्था 
एक नयी बात थी | गाधीजी के आदोलन की विराट प्रगति ने जिन बहुत 
से बिद्वानो को डनया मक्त चना दिया था उन्होंने स्वभावत- पुरानी स्तावों 
फे पन्‍नों पर गाथीजी को ब्रातों को हँढ़ने की कोशिश का | क्तिात्रों में 
भारत जी प्रति प्राचीनकालीन स्वावलम्बी समाज की बात जरूर पायी जाती 
है| लेक्नि श्रायनिक पटितजन उस स्थिति को मजबूरी का नतीजा मात्र 
समभरर उसे अवेनानिक तथा प्रतिगामी मानने लगते है | इसलिए, वह 
बात उन्हें भातो नहीं। आधुनिक उ्ितायों में हूँढते हुए उन्हें विफरेंद्रीसरण 
का एफ शन्द मिला ओर उन्होंने इसे पढी-लिखी दुनिया में प्रसिद्ध किया । 

गापीजी ने स्वावलरी समाज की बात दुनिया में मौलिक लोफ़तत्र 
चापम फगने ऊे लिए ही की थी। लेफ़िन फ़ितात्रो की समाज की बिकेद्री- 
कर्ण की परास्णा बर्रा तक ऊँ पहुँच सकती है? यही कारण है फि 
ययपि अमेगिया ऊे टेनगी फो्ट तथा फ्रासिस्ट जापान के नेता विफेट्रीररण 
यी बात करते गो और जापान में उससा व्यापफ अमल दोता रहा, पिर 
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भी उन मुल्कों मे गाधीजी की धारणा के अनुसार लोकतत्र कायम होने की 
हक्लाति न होकर दिन-दिन तानाशाही का ही संगठन होता गया। भारत 
में भी करीब-करीव वही हुआ । गाधीजी के अनुयायियों द्वार स्वावल्षबी 
समाज-व्यवस्था के सिद्धात का आग्रह छोडकर विकेद्रीकरण की बात करने 
के कारण जन-स्वावलंबन के आधार पर सच्चे लोकतत्र के रूप मे ग्रामराज्य 
कायम न होकर एक विराट केंद्रित सत्ता के नीचे सारी प्रजा दबती जा 
रही है। यह सही है कि हम लोग लोककल्याणकारी राज्य (वेल्फेयर स्टेट) 
की वात करते और सोचते हैं कि इसीसे सचा गणराज्य होगा। लेकिन 
तानाशाही सरकार भी तो लोककल्याणकारी हो सकती है, वल्कि लोक- 
कल्याणकारी होने के कारण ही प्रारम्भ में जनता तानाशाही को स्वीकार 
भी करती है। इस तरह क्तात्रो के यूत्र में नयी क्राति की वात हूँडने की 
चेष्टा से क्राति विषथगामी द्वो सकती है । उसकी मिसाल हमने अभी-अ्रमी 
भारतीय आदोलन में देखी। 


भूमिदान पुनर्विभाजन नहीं 

उसी तरह विनोव्राजी ने भूमिदान-यज आदोलन चलाया और विद्वानों 
ने जब इसमे क्रातिकारी स्वरूप को देख लिया तब् वे पुरानी प्रच- 
लित क्तित्रों के पन्नों को पढकर इसे भूमि के पुनविभाजन के रूप में सम- 
मभने लगे । यह समझने की आवश्यकता है कि जैसे विकेंद्रीकरण-मात्र से 
गावीजी का स्वावलम्बन नहीं होता उसी तरह भूमि के पुनर्विभाजन-मात्र 
से ही विनोचाजी का भूमिदान-यन नहीं होता। भूमि का वितरण तो 
जापान ओर चीन में भी हुआ है, लेकिन क्या वहाँ भूमिदान-यज्ञ के उद्देश्य 
के अनुसार सर्वोद्य समाज यानी शासन-मुक्त तथा शोपण-रहित जनतंत्र 
कायम हो सका है १ वहाँ तो उत्कद तानाशाही का ही सगठन हुआ है । 
अगर भूमिदान-यज्ञ को केवल भूमि-वितरण के ही रूप में देखा जाय और 
उसी दिशा में कार्यकर्ता आगे बढ़ें, तो क्या भारत में भी तानाशाही का 
खतरा नहीं आ सकता ! 


स्व॒राज्य आन्दोलन में हमारी भूल 

मैने शुरू मे कहा है कि इस यज के प्रति सारे भारत की दृष्टि 
आऊष्ट हुई है। केवल आक्ृष्ट ही नहीं हुई, बल्कि सभी श्रेणियों और सभी 
टलो के लोग इस श्राटोलन में शामिल हो रहे है। यज् की यह एक 
बहुत बठी शक्ति है | लेकिन जैसा कि मैने पहले भी कहा है, जहाँ यह 
एक शक्ति है, वहों यह एक खतरे का कारण भी दो सकती है | गाधीजी 
ने स्व॒राय्य का आन्दोलन चलाया | वे कहते रहे कि अग्नेजी राज्य को 
हटाना स्प॒राज्य का पहला काम है। गांधीजी वी वह पुत्र उस समय 
जमाने की मॉग के श्रनुसार दी थी। सब चाहते थे कि अग्रेज हट, चाहे 
अग्नेज हटने के बाद स्व॒राज्य के चारे म उनकी कुछ भी धारणा या राय 
रही हो | श्रत उस समय सभी श्रेणी के और समी राय के लोग गाघीजी 
के श्रादेलन शामिल हुए। उसमे पूँजीपति आये, शुद्ध राष्ट्रवादी 
श्राये, सामन्‍्तयादी, गात्रीवाठी, माक्सवादी, सम्प्रदयत्रादी--सभी श्राये 
अर सपने मिलकर श्रग्नेजी राज्य को हटाने का काम क्या | 
ढोंचा ज्यों फा त्यों 

अग्रेजी राज्य हटा, लेज्नि मुल्क वा राजनैतिक, आर्थिक तथा सामा- 
जिक दॉाँचा ज्यों का त्यों बना रहा | गाघीजी का स्व॒राज्य नहीं हुआ। 
विदेशी राज्य की जगह पर एफ स्पदेशी राज्य होकर रह गया है | ऐसा 
क्यों हुआ ? इस पर विचार करना चाहिए, ताकि भूमिटान यज्ञ पर के दूसरे 
सतरों के बारे में स्पष्ट धारणा हो सके। शुरू से ही स्वराज्य के बारे मे 
गांधीजी की स्पष्ट धारणा थी ओर वे समय-समय पर उसका स्पष्टीकरण 
भी करते रहे, लेक्नि उनके भक्तों और अनुयायियो ने उनकी मूल 
क्राति पर गहराई के साथ विचार ओर विवेचन नहीं किया। वें सत्र 
एक रूसे भकोफ़े से शरग्रेजो को हटाने के काम मे सलग्न रहे | वे समझते 
रदे कि उनके जितने भी साथी है, सभी एक ही लक्ष्य के यात्री ह। 
नतीजा यह हुआ कि उनके जिचार धूमिल रह गये | यह सही हे कि 
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गाधीजी सर्वनात्मक कार्यक्रम और संस्था के नरिये अपनी क्राति की नीव 
डालने की चेष्टा करते रहे, लेकिन हम सवनात्मक काम करनेवाले इन 
कार्यक्रमों को क्राति की बुनियाद न समझकर राजनैतिक संघर्ष के उद्देश्य 
से जनसम्पक साधने का एक सक्रिय साधन मानते रहे। हममे से कुछ 
उसे जनहित का कार्यक्रम-मात्र ही समझते रहे । नतीजा यह हुआ कि 
अग्रेजों के जाने के बाद हमारे उन साथियों ने, जो प्रतिक्रियावादी थे 
तथा जिनकी नीयत और उद्देश्य अपने ढग के स्पष्ट थे, परिस्थिति पर कब्जा 
कर लिया और उन राष्ट्रवादी सेवकों पर, जिनकी दृष्टि धूमिल थी, द्वावी 
हो गये | हम भी, उनके द्वारा क्राति सघेगी, यह समझकर निश्वेण्ठ रहे । 

फिर जत्र हमने देखा कि हमारे वे साथी--जिन्हें हम अपने स्वर्मी 
समभते ये, लेक्नि जिनके सिद्धात, धारणा तथा दृष्टि वस्तुतः पृथक थी-- 
हमारी धारणा के अनुसार मुल्क के राजनैतिक, आर्थिक तथा सामाजिक 
दाँचों मे आमूल परिवर्तन न कर पुराने टोंचे को ही सचालित कर रहे हैं, 
तो हम उनकी शिकायत करने लगे | लेकिन शिकायत का कोई कारण 

नहीं था। वह स्वाभाविक था। क्रातिकारी जब॒ आदोलन चलाता है 

और आदोलन के शुरू में जब ऐसा कार्यक्रम लेना पडता है, जिसको करने 
के लिए हर तबके के लोगों का श्राग्रह होता है, तो वह सबके साथ सयुक्त 
मोर्चा बनाता है। लेकिन ऐसी हालत में उसे निरन्तर जाग्रत रहना पड़ता 
है, ताकि उसकी क्राति की धारणा धुनिल होकर वह प्रतिक्रातिकारी शक्ति 
के हाथ में न चली जाय | हमने स्वराज्य के क्रातिकारी आदोलन के समय 
ऐसी चौकसी नहीं रखी । इसलिए आज मुल्क पर प्रतिक्रियावादी .शक्ति 
हावी हो गयी । 
भूमिदान में सावधानी 

जिस तरह गाधीजी ने स्वराज्य के बारे मे स्पष्ट धारणा मुल्क के 
सामने रखते हुए भी, पहले देश का सारा ध्यान विदेशी राज्य हटाने पर 
केद्रित करने को कह, और ऐसा कहना एक व्यावहारिक क्रातिकारी के 


लिए स्वाभाविक भी था, उसी तरह आज विनोब्राजी भी अपनी आर्थिक 
तथा सामाजिक क्राति की स्पष्ट घारणा दे श के सामने रखने पर भी पहले 
थूमि-प्राति तथा भूमि-दितरण के काम में सारी शक्ति केंद्रित करने के लिए. 
'एफहि साथे सत्र सघे? की बात कह रदे है, क्योकि वे जानते हैं कि जब 
त्तऊ पहला कदम जम्र न जाय तत्र तक आगे का कदम उठाना कठिन है। 
ओर बहुमुसी कार्यक्रम चल्लाने से शक्ति बिर्रकर क्राति में कमजोरी आ 
सकती है । लेफिन श्राज अगर विनोबाजी की क्रातिकारी धारणा के अनुसार 
भपिष्य की समाज-रचना के सिद्धात को माननेवाले कार्यकर्ता आगे का 
कदम तथा भादी राउ-निर्माण के बारे में उसी तरह से विचार तथा 
विय्ेचन किये त्रिना केवल भूमि-दान की दही वात सोचते रहेंगे, जिस 
त्तरह हम स्व॒राज्य ग्रादोलन के सप्रथ' सोचते रहे, तो इस बार भी हम 
चूकेंगे ओर एक बार और प्रतिक्रियावादी शक्तियाँ सगठित होकर हमारी 
काति को उल्टे रास्ते ले जायँंगी ! 

जिस प्रमर श्रग्नेजों को ह॒यना कई प्रकार के लोगों के लिए, दृष्ट था, 
उसी प्रशर भूमि का पुनर्विभाजन भी कई सिद्धात, दृष्टि तथा नीयतवालों 
ऊँ लिए भी दृष्ट हो सकता है। जमीदारी प्रथा सामन्तदादी प्रथा का दी 
भनायउशेप है। हमने इतिहास में देखा है कि सामतवाद को खत्म करने- 
चाले पूँजीवाटी टी थे। आज भी पू जीवादी जमीदारी-प्रथा को खत्म ही 
करना चाहते ह, क्योंकि जमीदारा के रहते थूमि पर पैदा हुए, कच्चे मालों 
पर सीधा अपना ही नियत्रण रसने में उन्हें दिक्तत हो सकती है । इसलिए 
ये थूमि-ान बज में शामिल हो सकते है। चीन के ऊम्युनिस्ट तानाशादी 
गाचन्पयस्था को ही मानने हैं, लेकिन उन्होने भू मि का पुनर्विभाजन किया 
अपने उद्देश्य की मिद्धि के लिए ही। शअ्रत इस देश के फम्युनिस्ट अपने 
पार्य-हित की दृष्टि से चाटे एस यज्ञ से भले ही घत्ररायं, लेकिन सिद्धात की 
दृष्टि से वे भी इस पुनर्विभाजन-क्ार्य में शामिल हो सकते है। ऐसे भी 
पारी लोग हो सकते है जो श्रीद्योगिक केन्द्रीकरण को मानते हुए भी 
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देहाती गरीबी की राहत की दृष्टि से सूमि के पुनर्विभाजन के कार्यक्रम में 
शामिल होंगे । जातीयतावादी तथा सम्प्रदायवादी भी भूमि-वित्रण के 
साथ हो सकते हैं | ऐसे जातीयतावादी 'शोषित-दल” आदि नामो से सगठित 
हो भी रहे हैं। आज जनसंघ आदि साम्प्रदायिक प्रतिक्रियावादी भी इसके 
साथ हैं | जनरल मैकआश्र कोई सर्वोदयवादी तो नहीं हैं, लेकिन उन्होंने 
भी तो जापान से भूमि का पुनर्विभाजन किया । 

इस तरह जहाँ एक ओर कोई नया धर्मविचार जमाने की माँग के साथ 
जुडा न होने से वह सामान्य ऋषि-वाक्य होकर कुछ विवेकी पुरुषों का 
व्यक्तिगत आचास्मात्र ही रह जाता है, उसमें आम जनता के शामिल 
न होने के कारण उस विचार में कोई शक्ति नहीं रूती, वहाँ 
दूसरी ओर हर किस्म के लोगो के शामिल होने के कारण क्रांति की दृष्टि 
धूमिल होने की समावना रहती है । इसलिए मैंने कहा है कि जमाने की 
माँग के साथ एकरसता जहाँ क्राति के लिए एक शक्ति है, वहाँ वही वात 
उसके लिए. खतरा भी हो सकती है। अतएणव जो लोग इसे ऋ्रातिकारी 
आन्दोलन के रूप मे देखते है, उन्हें यज्ञ के मौलिक आधार के बारे में 
विचार करना होगा । इस विचार का ग्रचार मुल्कभर में करना होगा, 
ताकि देश की दृष्टि साफ हो सके । 


दंड-शक्ति 


विनोबाजी भूमिगन-आदोलन को अहविंसक समाज-सर्चना का पहला 
कदम कहते हैं| अहिंसक समाज का मतलब है, हिंसा-रहित समाज । 
अतः हमें मूलतः समाज से हिसा हटने की बात सोचनी होगी । लेकिन 
हिंसा स्वतः कोई चीज नहीं है, वह शोषण-इत्ति का नतीजा है। एक 
व्यक्ति दूसरे व्यक्ति का शोषण करना चाहता है और अगर वह निर्विरोध 
शोषण करने में सफल होता है, तो वह ख्वाहमख्वाह हिंसा नहीं करता | एक 
मुल्क दूसरे मुल्क का शोषण करना चाहता है और निर्विरोध शोषण करने 
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से समर्थ होता है तो ख्याहमस्याह युद्ध नही छेडता । इस तरह हम देखेंगे 
फि सावारणत, शोषण की इत्ति से ही हिसा वी शुस्त्आत होती है । 

अतएवं अदिसक समाज-स्चना के लिए शोपण-हीन समाज-स्चना 
की आवश्यकता है । प्रश्न यह है कि शोत्रण होता फ़रिस चीज का है १ 
नाधारणत, श्रम जा यानी शरीर का शोपण ही शोपण माना जाता है। 
अर्थात्‌ लोग यह मानते है कि हिंसा केवल शरीर पर होती है । लेकिन 
मनुष्य वा केवल शरीर ही नहीं होता। उसमें आत्मा भी होती है। 
अत पिचार करने की आवश्यक्ता है कि शरीर के साथ-साथ श्रात्मा 
पर भी शोपण हो सकता है । 

मनुष्य की श्रात्मा पर हिसा उसकी ञआराजाटी छीनने से होती है। 
चम्तुत मनुप्य की आजादी छीननेवाला सबसे बडा यन्त्र शासन होता है, 
अथांत्‌ शासन यन्त्र मनुप्य की आत्मा पर हिंसा का कारण होता है, 
क्योकि किसी व्यक्ति पर जिस हद तक शासन का दड़ रहेगा, उस हृद 
त्तक उमकी आत्मा कुठित रहेगी। अत अ्िंसक समाज-रचना के लिए 
प्रथन आपश्यक्ता इस बात की है कि दुनिया में दठ-हीन समाज यानी 
स्वगय कायम हो । 

वलतुत दुनिया की आज की मुख्य समस्या स्वराज्य की समस्या है | 
साग्ययादी, पासिस्य्वाटी, लोफ्तन्त्रवादी--किसी भी नाम से पुकारा जाय, 
आज की दुनिया के हर मुल्क में उत्कट तानाशाही ही चल रही है। 
पास्तविक लोऊगादी का शअ्रस्तित्य कहीं नहीं दिलाई देता। जहाँ कही 
जजनतन्न! या नाम है, वहाँ भी जनता की वैसी ही द्ालत है जैसे कि कच- 
हरी से अपने हक! की “डिग्री! पाते हुए भी किसी किसान को अपनी 
जमान का कया न मिल्रा हो | 
प्रागतिहासिक युग में 

मानयउ-7 तिद्दास के प्रथम युग में मानय क्रुड में रहते थे | सहयोगिता 
के आपार पर खिन्दगी दा साधन पैदा करके स्वच्छुठ विचरते थे | क्रमण 


- २४ - 
समाज मे प्रतियोगिता और उसके फलस्वरूप सघर्ष पैठा हुआ । स्वच्छुंद 
समाज के इस सघर्ष ने धौरे-घीरे मानव-समाज के अस्तित्व को ही खतरे 
मे डाल दिया । अस्तित्व कायम रखना प्रकृति की मूल-ब्त्ति होने के कारण 


मनुष्य अपने अस्तित्व का खतरा वर्दाश्त नहीं कर सकता था | वह इस 
स्थिति से निकलने का उपाय सोचने लगा | 


विभिन्न शक्तियों की विकास-क्रांति 


पुराणों की कथा के अनुसार मनुष्य आपसी सब्र से परेशान होकर 
आत्मसक्षा की नीयत से ब्रह्मा के पास पहुँचा । ब्रह्मा ने मनुष्य पर कृपा 
करके उन पर राज्य करने के लिए मनु को ससार में भेज दिया, जिससे वह 
सबर्ष की चौकीदारी कर सके | इस तरह ससार में प्रतिद्वद्विता के बीज से 
राजदड की सृष्टि हुई। सबर्षकराल के लिए एक मध्यस्थ के रूप में उन्हें 
अपनी जिम्मेदारी सुचाद रूप से चलाने के लिए सैनिक शक्ति की सृष्टि 
करनी पडी । सैनिक-बल्ल से पुष्टि पाकर धीरे-धीरे दडशक्ति अधिकतर 
सगठित और वलशाली द्ोने लगी। नतीजा यह हुआ कि यह शक्ति 
क्रमशः जनशक्ति पर हावी होती गयी। जनता भी सहूलियत के मोह से 
अपनी व्यवस्था और सचालन के लिए उसी राजठड पर भरोसा करने 
लगी | जनता की इस कमजोरी का फायदा उठाकर दड-शक्ति उस पर 
सिर्फ हावी ही नहीं हुई, वल्कि उसका निर्दललन भी करने लगी | 

इस प्रकार एक मव्यस्थ के रूप से जन्म लेकर राजशक्ति यानी दड- 
शंक्ति जन-स्वतन्त्रता का निर्दंलन करके संसार पर अपनी सत्ता कायम करने 
लगी। मनुष्य इस स्थिति से फिर परेशान हुआ । जिस शक्ति को उसने 
अपना रक्ुक मानकर पैदा किया था, वही शक्ति उसकी मक्षुक होकर उसझी 
आजादी भी छीनने लगी। फिर से मानव-समाज ने इस स्थिति मे से अपने 
को निकालना चाहा और दुनिया में राजतत्र को खत्म करके लोकतत्र 
कायम करने के लिए एक महान्‌ क्रांति की। हमने देखा कि फ्रांस मे एक 
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विराट विस्फोट हुआ और सारी दुनिया मे वह फैल गया। दुनिया से 
राजतत्र खत्म हो गया । 

इस क्राति की चेष् में मनुप्य ने एक महान्‌ भूल की | उससे श्जाशों 
को खत्म जिया, लेकिन वे जिस दड-शक्ति के मालिक थे, उसकी श्रावश्यकता 
को सत्म नदी किया । सिर्फ राजा के हाथ से उसे छीनकर पार्लियामेंट 
के नाम से जनता के प्रतिनिधियों की सस्था बनाकर उसके हाथ मे 
सौप दिया और सोचा कि अ्त्र हमारे अपने आदमी के हाथ में ढड है, 
इसलिए, कोई सतरा नहीं । देद्यत मे एक कहाबत है, “सैयाँ भये कोतवाल 
श्रय टर काद्दे का ।? अर्थात्‌ श्रव चैन से सोया जा सकता है। जनता 
भी प्रतिनिधियों को चुनक्र चैन से सो गयी। क्न्ति 'प्रभुता पाय काहि मठ 
मार्टो! इस तत्त्व को वह भूल गयी । निश्चित जनता की सुव्यवस्था और 
सचालन के बहने ये नये ठठ-घारी श्रपनी विशाल शक्ति को लेकर 
जन-जीवन के अधिक-से-अधिक हिस्से पर कब्जा करने लगे। नतीजा यह 
हुआ कि राजतत्र के समय से लोक्तत्र में जनता पर ठंड का दखल बढ़ता 
गया यानी उसवी श्राजादी घट्तों गयी। श्रर्थात्‌ उसकी आत्मा श्रघिक 
ऊठित और निर्दलित होने लगी | 
आधिक फ्रांति 

जिस समय ससार मे यह राजनतिक क्राति चल रही थी, ठीक उसी 
समय आशिऊ ज्षेत्र मे एक महान्‌ क्राति हुई । "जेम्स वाट! द्वारा वाष्प-्शक्ति 
के आपिणार के साथ-साथ श्ाथिक उत्पादन के तरीऊे मे क्रातिकारी परि- 
बर्तन हग्रा । पहले दस्तमार अपने छोटे-छोटे श्रोजार लेकर स्व॒तन्त्रता- 
पृर्वफ़ जिखगी के सायन पैदा करते थे, उनका उपभोग करते थे ओर 
अतिरिक्त सामान स्पतन्त्र रूप से वेचतर अपनी दूसरी आवश्यकतागं 
की भी पूर्ति रर लेते थ। उत्पादन की प्रन्रिया बदलमर केंद्रित हो जाने 
ऊे झरण सारी जनता या आर्थिक-नि शस्त्रीशरण हो गया। वह श्रत्र 
सुपतन रुप से अपनी श्रावश्यततायं वी पूर्ति नहीं कर सकती थी। उसे 
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जिन्दा रहने के लिए अत्र पूर्ण रूप से कारखाने वा पूँजीपति का भरोसा 
करना पडा | आर्थिक जिन्दगी पर कब्जा करने के कारण इन पूँजीपतियो 
ने समावतः राजदंड पर भी अपना कब्जा जमा लिया | नतीजा यह हुआ 
कि एक ही हाथ में इंड-शक्ति और उत्पादन-शक्ति दोनो होने के कारण 
वे जनता का अधिक शोषण करने लगे। यह शोपण सिर्फ आत्मा तक 
ही मयांदित न होकर शरीर का भी होने लगा, क्योंकि अपनी स्वततन्नता 
से उत्पादन न कर सकने के कारण उत्पाठक श्रमिकों को अपना श्रम 
कारखानेदारों के हाथ में वेचने पर मजबूर होना पडा। श्रमिकों की 
मजबूरी से पूँजीपति उसका नाजायज फायदा भी उठाने लगे। 

इन तरह पूँजीवादी लोकतत्र मं जनता की हालत राजतत्र से भी 
अधिक खराब हो गयी, क्योकि राजतन्र में जहाँ जनता की क्षात्मा ही 
कुठित होती थी, वहाँ लोक्तत्र मे जनता के शरीर और आत्मा, दोनो का 
शोपण होने लगा, सो भी पहले से अधिक पैमाने पर ! इससे भी ऊच- 
कर मनुष्य ने बाद मे जो क्राति की, उससे उसकी आत्मा और अधिक 
कुठित हो गयी | पहले जिस तरह राजाओं को हटकर राजठड को पार्तिया- 
मेट के हाथ में डाल दिया, उसी तरह अब केवल राजदड ही नहीं, बल्कि 
उत्पादन-यत्र भी उसीक्ले हाथ मे सोंप दिया, जिसऊे हाथ में राजटड था | 
जब ढमन तथा उत्पादन के साधन एक ही युद के हाथ में आ गये, 
तत्र उसके लिए. जनता का पूर्ण रूप से नि्दलन करना आसान हो गया | 
दड का दबाव जनता पर और अधिक हो गया | 
दवा से मर्ज बढ़ा 

कहावत है, “मर्ज बढता ही गया, ज्वो-ज्यो व्या की।? मनुष्य 
जैसे-जैसे आजादी की चेण्टा करता गयण, वैसे-वेसे उसके गले में 
शासन का फदा बढता गया। कारण यह है कि वद्रपि मनुष्य ने 
इस चेष्ा में चड़ी-बडी क्रातियों कीं, भीपण आत्म-बलिदान भी किया, 
लेकिन उसने एक बुनियादी भूल की । उसने यह नहीं समझा कि उत्तके 
र्‌ 
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सिर पर टड गिरता है, टड चलानेवाला नही । इस भूल के कारण उसने 
यह सम्रका फि उसको तकलीफ दड चल्ानेवालों के कारण हो रही है, 
न फि दड के कारण । इसीलिए उसने हमेशा चल्ानेवालो पर ही हमला 
क्या और ढट को केवल सुरक्षित ही नहीं रखा, वल्कि वह उसका कलेवर 
बद्ता ही गया । गांधीजी ने मानव-समाज की दृष्टि इस बुनियादी भूल की 
ओर श्राकृष्ट की | उन्होने बताया कि मनुष्य खुद टोपी नहीं होता, पद्धति 
ही किसी सुस्त या ठुस का कारण होती हे। अगर दड के आधात से 
तफ्लीफ होती है, तो दड को न हटाकर ढड चलानेवालों को बदलने से 
कोई लाभ नहीं होता | अ्रतण्व अगर मनुष्य को शोपण मुक्त होना है, 
तो उसे दुनिया में एक दण्ठ-हीन यानी शासन-हीन सम्राज कायम 
करना होगा | 
भूमिदान-आन्दोलन के सिलसिले मे इस विचार की आवश्यकता 
दिन दिन प्रकट होने लगी और श्रन्त मे ब्रोवगया में सर्वोद्य-समाज 
का व्यय शामन मुक्त तथा शोपण द्वीन यानी श्रेणी दीन समाज घोषित झिया 
गया। प्रस्तुत्त पुस्तिका भें सवादय विचारधारा के अनुसार शासन-मुक्त 
समाज के वारे म॒ कुछ विवेचन फ्िया गया है। यह सामान्य विचार 
४ श्र इससा अधिकाबिक गिफास वाछुनीय है । 
मैने इस आशा से देश के शिक्षित समाज के सामने इसे पेश 

किया है कि वह टसे पढकर इस प्रश्न पर और अधिक ब्योरेबार विचार 
कर | मुझे विश्वास ई कि मेरी यह आशा पूरी होगी। पुस्तिसा के अनुपात 
म अस्तायना कु अधिक उजिस्तृत हो गयी, किन्तु पिपय के पतिपाठन के 
लिए इतनी बूमिझा जरूरी थी | 
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शासन-सुक्त समाज की अनिवायता :१: 


वोधगया के सर्वोदय-सम्मेज्ञन के अवसर पर अखिल भारत 

सर्व-सेवा-संघ ने एक प्रस्ताव द्वारा यह एलान किया कि भूदान- 
चज्ज-सूलक अहिंसक-करांति का ध्येय शासन-मुक्त तथा शोपण-हीन 
समाज की स्थापना है। तब से देश भर से तरह-तरह के सवाल 
पूछे जाते हैं | उनका आशय यह है कि आखिर इस शासन-समुक्त 
समाज का कया रूप होगा ! यह भी पूछा जाता है कि दुनिया मे 
यदि शासन नहीं रहेगा. तो समाज की व्यवस्था कैसे चलेगी ? क्‍या 
पअव्यवस्था से उच्छुंखलता पेदा होकर वह मानव-समाज का नाश 
नही कर देगी ? हाल ही मे कुछ मित्रो ने मुकसे कहा कि अब तक 

तो हस समभते थे कि आप लोग गांधी के भक्त हैँ, पर अब ऐसा 
जाहिर होने लगा है. कि आप प्रच्छुन्न कम्युनिस्ट हैं और उनकी 
तरफ से टट्टी की ओठ में रहकर शिकार खेल रहे है. तथा हि 
स्तान में सर्वोदिय और गांधी के नाम से कम्युनिस्टो के सिद्धान्त 
फैला रहे है। इसी प्रकार के ओर दूसरे सवाल भी लोगो के सन 
मे उठते रहते हैं 

यह आवश्यक है कि संघ के प्रस्ताव के इस हिस्से के बारे से 
विचार किया जाय | 
सर्वोदेय-समाज का उद्देश्य 

यह तो प्रत्येक व्यक्ति सानता हे कि सर्वोद्य-समाज का 
उदृश्य हिसा-मुक्ति है। गांधीजी के अनुसार अहिंसा केवल परम- 
धम ही नहीं है, वह “नित्य धर्म! सी है। वस्तुत. उनकी अहिंसा 


साधक के लिए नित्य धर्म तक ही सीमित नहीं है, वल्कि व्यक्ति 
ओर समाज के लिए वही विशेष धर्म और आपद्धर भी है । 
अर्थात अगर कभी समाज को किसी अन्याय के प्रतीकार मे 
विद्रोह भी करना पडे या दुनिया मे कहीं कमी धर्मयुद्ध आवश्यक 
हो जाय, तो वह प्रतीकार और युद्ध भी अहिसात्मक ही होना 
चाहिए । उनकी राय में किसी भी हालत में समाज में हिसा को 
मान्यता नही मिलनी चाहिए। अगर ऐसा अहिंसक समाज 
बनाना है, तो सानव-हृदय से हिसा के सम्पूर्ण निराकरण की 
आवश्यकता हे । 

हिंसा-मुक्ति के लिए शासन-मु वित अनिवार्य 


अ्रव प्रश्न यह है कि यह हो कैसे ? आज तो मनुष्य के हृदय 
में नित्य हिसा उत्पन्न होती रहती द । ऐसी परिस्थिति मे समाज- 
शिक्षा और दीक्षा के द्वारा तथा अहिसात्मक प्रक्रिया के प्रयोग 
आर तदनुकृूल सासक्ृतिक विकास के द्वारा अहिसात्मक मनो- 
भावना पेढा करने की चाहे जितनी कोशिश की जाय, मानव- 
ह़द्य व हिसा का निराकरण नही हो सकता। अत्तएव यर आवब- 
ध्यक दे कि जिन[प्रतिष्ठानो या सस्थाओं के कारण मनुप्य के भीतर 
हिसा का उड़व हुआ करता दे, उनको विघटित क्या जाय | शायद 
आज फिसीको यह विशेष रूप से समझाने की आवश्यकता नहीं 
है कि मनुप्य के हृदय में हिसा का प्रकोष शासन ओर शोपए-- 
इन दो प्रतिष्ठानो के कारण ही हुआ करता है । शासन का आधार 
दठ-शक्ति है। समस्त मानव-समाज की मान्यता उसे प्राप्त होने 
पर भी शासन की शक्ति हिसात्मक ही होती हे । हिसा का 
आधात मरुप्य पर निरन्तर द्ोता है। स्वभावत आघात से 
प्रतिघात पेढा होता है। इस प्रकार शासन-सस्था के फलरवरूप 
सानव-हृदय में हिसा-प्रतिहिंसा का घात-प्रतिधात अदृश्य रूप 


न्नन श्३्‌ न 


से सदा चलता है । इस प्रक्रिया के चलते हिंसा का निराकरण 
कैसे हो सकेगा ? स्पष्ट है कि यदि अहिंसक समाज की स्थापना 
के लिए हिंसा-सुक्ति आवश्यक है, तो शासन-समुक्ति भी अनि- 
चाय है । 


सर्वोदय की क्राति सर्जनात्मक है 


अब यह प्रश्न रह जाता है कि शासन-न्मुक्त ससाज का 
उदृश्य सिद्ध होने पर क्या समाज में उद्दस्डता और उच्छुंखलता 
नहीं फैलेगी ? यह प्रश्न इसलिए उठता है. कि लोग सममते हें. 
कि समाज की परिस्थिति आज जैसी है, जैसी ही वनी रहेगी 
ओर वह शासन-मुक्त भी हो जायगा। लेकिन ऐसा हो ही नहीं 
सकता । सर्वोद्य की क्रांति सर्जनात्मक क्रांति दे । वह फेवल 
शासन पर ही आघात नहीं करती, बल्कि शासन की आवश्य- - 
कता का ही निराकरण करती है। अहिंसक प्रक्रिया से समाज 
का संगठन ही इस ढंग से करना होगा, जिससे शासन अना- 
चश्यक हो जाय । पहले यूरोप के अराजकताबादी इस बात को 
नहीं समसते थे, इसलिए वे शासन पर प्रत्यक्ष आघात करने की 
वात करते थे। उसके फलस्वरूप जच्छूंखलता पेदा होना 
स्वाभाविक था । आज जव हम शासन-सुक्ति की वात करते हैं, तो 
लोग उन्हीं पुरानी बातो को याद कर घबरा जाते हैं | 


इतिहास के तीन युग 


यह घबराहट केवल “अराजकत्ता' शब्द्‌ के कारण नहीं, वल्कि 
आज के प्रचक्तित शासन-द्वीन! शब्द के कारण भी है | अतः यह 
आवश्यक है कि 'शासन-हीन समाज” और 'शासन-सुक्त समाज? 
की भिन्नता को समझ लिया जाय । 
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इसे समझने के लिए मानव-इतिहास के तीन युगों की कल्पना 
की जा सकती है 


१ शासनहीनता यानी उच्छूखलता का युग, 
२. शासन-युक्त समाज का युग, 
३ शासन-मुक्त यानी स्वावल्म्बन का युग । 


सबसे पहले शासनहीनता का युग आता है । उसमे उच्छू- 
ग्यलता रहती है | उसके बाद शासन-दीन सम्ताज को व्यवस्थित 
करने के लिए शासन-पद्दति का आविष्कार होता है. और उसके 
सघटन का झर्थात्‌ शासनयुक्त समाज का युग आता है. । 


हम जब शासन-दीन सम्राज्ञ की वात करते हैं तब मानव- 
इतिहास के झ्लाठिस युग में लोट जाने की वात करते हैं। लेकिन 
शासन-मुक्त समाज से हम स्वतत्र ज़नशक्ति का संघटन कर 
शासन-पढ़ति की आवश्यकता को विघटित करना तथा स्वय-प्रेरित 
स्वावलम्बी समाज का अधिष्ठान करना चाहते हैं । 


उसमे न्वदत्र जनशक्ति की प्रेरणा से एक निश्चित प्रकार के 
समाज के खजन की ऊत्पना हे, न कि जो सोजूद है उसके विघटन 
मंत्र की। यही कारण है फ्रि हम यह नहीं कहते हैं कि अमुक 
प्रकार की परिस्थिति के छारण राज्य अपन आप सूस करके मर 
जायगा, बल्कि हम यह कहते हैँ कि जनशक्ति अपने सघटन ओर 
गल्यि चेष्टा द्वारा शानन के नागपाण से अपने को मुक्त कर लेगी | 

इनिहास के हो ज्वात्स्णों से इस वात को अच्छी तरह 
समझा जा सज्ेगा । (?) रोमन साम्राज्य द्वारा इग्लेएण्ड पर अपने 
ध्याप फब्जा छोड देना, (>) अमेरिका की जनता द्वारा अग्रेजी 
कब्जे से अपने आपको मुक्त कर लेना । 
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शासन-मुकत समाज का रूप 


दरअसल सम्पूर्ण शासन-मुक्ति की स्थिति एक आदश स्थिति 
है। महुष्य को उसकी प्राप्ति तभी होगी, जब वह विकास की 
आदणश्श अवस्था को पहुँच जायगा। जाहिर है. कि ऐसी स्थिति 
अन्तिस स्थिति होगी और अन्तिस स्थिति की प्राप्ति तो अनन्त 
के अन्त से ही होती है। यही कारण हे कि गांधीजी कहते थे 
फि आदश स्थिति रेखागणित की परिभसापा के विन्दु जैसी है। 
उसकी कल्पना की जा सकती है, लेकिन आकृति दिखाई नहीं 
देती | अत. जो प्रत्यज्ञ दिखाई देनेवाला ससाज होगा, उसका 
आधार-विन्दु तो सम्पूर्ण शासन-झुक्ति का आदश्श होगा। फिर 
भी प्रत्यज्ष आकृति से उसका स्वरूप शासन-निरपेक्ष ससाज़ का 
होगा । अथोत्‌ शासन का कुछ अवशेष तो उस समाज मे रह 
जायगा, लेक्नि मनुष्य के नित्य जीवन मे उसका असर नहीं 
रहेगा। देनिक समस्याओं के समाधान, नित्य आवश्यकताओं की 
पूर्ति तथा आस्तरिक व्यवस्था के लिए शासन की अपेक्षा नहीं 
रहगी। समाज के सतुलन के लिए इतना अवशिष्ट शासन समाज 
के संतुलन के लिए आवश्यक भो होगा | समाज की इकाइयाँ 
चाह जितनी स्वयपूर्ण क्यो न हों, उन्हें एकसूत्र मे पिरोने के 
लिए उस सहीन घागे की आवश्यन्ता रहेगी। अवशिष्ट शासन 
वह अदृश्य गह्दीन धागा होगा, लेकिन धागे से अधिक उसका 
काम नहीं होगा। फूलों की वह माला सुन्दर सानी जाती हे 
जिससे धागा दिखाई नहीं देता। उसी तरह जिस समाज के 
जीवन मे शासन के अस्तित्व का भान नहीं होता, वह शासन- 
निरपेक्ष समाज है । 


ऐसे शासन-निरपेज्ष समाज की ओर कदम चढ़ाने का मार्ग 
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कोन-सा है, उसके लिए किस प्रकार की क्रान्ति जरूरी है, इस 
प्रश्न की चची आगे करेगे । 


शासन-सुक्त समाज की भूमिका : २: 


पिछले लेख में अहिसक समाज के लिए शासन-मुक्त समाज की 
अनिवायता पर चर्चा की गयी थी। वस्तुत शासन-मुक्त या 
शासन-रहित समाज की कल्पना गाधीजी से पहले अराजकता- 
वादियों के अलावा साक्संबादियों ने भी व्यवस्थित रूप से की 
थी । माक्से की कल्पना के अनुसार कम्युनिस्ट दल के लोग अपने 
दर्शान मे इसका एक मूल तत्त्व के रूप में ही प्रचार करते 
ओर शासन-हीन तथा श्रणी-हीन समाज का नारा वरावर बुलन्द्‌ 
करते रहते है । यही कारण है कि हम भी जब शासन-मुक्ति की 
बात करते हैं, तो बहुत से मित्रो को यह भ्रम होता है कि हम 
भी कही कम्युनिस्टो की प्रक्रिया को ही तो नही दुहरा रहे हैं। 
इसी कारण दूसरे कई लोगो को यह भी भ्रम द्वोता द्वे कि 
कम्युनिज्म से हिसा निकाल देने से सर्वोद्य हो जाता है. । 
उल्टी तरकीब 

अत यह आवश्यक हे किहम इस प्रश्न पर सर्वोदिय के विचार 
को तुलनात्मक दृष्टि से समझ ले | हमने पहले दी कद्दा हे कि 
समाज शासन-मुक्त तव तक नहीं हो सकता, जब तक मलुप्य को 
शासन की आवश्यकता रहेगी । आखिर जब तक किसी चीज की 
आवश्यक्ता रहती है, तब तक मनुप्य उस चीज से मुक्ति पान 
की चेष्टा ही नहीं करता । इस बुनियादी सिद्धान्त की दृष्टि से दी 
कम्युनिज्म की भ्रमिका में ढाप दिखाई ठेता है। वे अपने उद्देश्य 
की पूर्ति के लिए रूढ सत्ता हस्तगत करना अनिवार्य मानते हैं 
क्योंकि उनकी राय मे समाज को किसी नतीजे तक पहुँचाने के 


लिए शासन की अनिवाये आवश्यकता रहती है । इस विचार को 
देखने से “प्रथसग्नासे मक्तिकापात.” बाली कहावत याद आती 
है। अगर शासन-हीन समाज स्थापित्त करने की क्रान्ति के लिए 
प्रथम से ही शासन की अनिवार्यता महसूस होती है, तो शासन 
के विना सम्पूर समाज का संचालन हो जायगा, ऐसी आशा 
किस बुनियाद पर की जाती है ? समाज की समस्याओ के समाधान 
के लिए अगर शासन की आवश्यकता है, तो समाज की 
सुनियन्त्रित व्यच॒स्था के लिए उसकी आवश्यकता और भी अधिक 
रहेगी । तो वर्तुतः शासनहीन समाज तभी हो सकता है, जब 
स्वतंत्र तथा स्वावलम्धी लोक-शक्ति सहकार के आधार पर समाज- 
व्यवस्था कायम करके समाज से संचालन को ही विघटित कर 
सके। अर्थात्‌ संचालित समाज के स्थान पर सहकारी समाज 
स्थापित हो सके | 
वैज्ञानिक भ्रम 

कम्युनिस्ट ऐसा करने के बदले शासन-हीन समाज की स्थापना 
के उद्देश्य से प्रतिदिन शासन को अधिकाधिक व्यापक और 
बढ़ करते जा रहे है। शासितों के हाथ मे जब शासन रहेगा, तो 
उसके परिणामस्वरूप शासन का अन्त हो जायगा। कम्युनिस्ट 
इसे वैज्ञानिक दृष्टि मानते है. | सस्सचत. वे इसलिए ऐसा 
मानते होंगे कि विज्ञान का एक सूत्र यह भी दे कि 'जव किसी 
वस्तु का पूर्ण बिकास हो जाता है, सच उसकी मृत्यु हो जाती है 0 
लेकिन वे भूल जाते हैं कि ऐसा वैज्ञानिक या दार्शनिक 
आदश आखिरी मंजिल होती है, जैसा कि मैंने पहले लेख मे 
वतलाया दी है । ऐसी आदर्श अवस्था में अन्तिम स्थिति होती 
हे, जिसे अनन्त अन्त मे ही प्राप्त किया जा सकता है। 


पद 
अर्थात्‌ वह रेखागणित को परिभाषा के विन्दु के समान दे। 


अतण्व अगर इस आशा से कि अत से जाकर समाज शासन-शून्य 
हा जायगा, हम शासन को लगातार अधिक सगठित करते चले, 
तो यह आशा कभी पूरी नहीं हो सकती | यह कह्पना वास्तविक 
नही होती, स्थवनवन्‌ ही रहती है । 

युड-पयति का चक्कर 


वैसे तो वम्बई से कलकत्ता जाने के लिए कोई यह भी कह 
सऊता है कि हम पश्चिम की ओर चलते-चलते अत से कलकत्ता 
पहुचेगे ही । भोगोलिक वस्तुस्थिति के अनुसार इस प्रकार के 
चिनन में कोई दोप भी नहीं हे, क्योकि प्रथ्यी गोल है । लेकिन 
कोई भी व्यावहारिक इृष्टिवाला चतुर व्यक्ति ऐसा नहीं करेगा, 
सयोक्ति पता नहीं इस तरह किस काल के अत में कलकत्ता पहुँ 
चेगे। चलन की पक्रिया मे हर कठम के साथ वह कलककत्त से दूर 
ही होता ज्ञायगा । बढ़ी हालत यहाँ भी होगी । वैसे तो पूरत्व- 
प्राप्ति का नतीजा पचतत्त्व-प्राप्ति मे होता है, यह सिद्धान्त भी 
सही नहीं है । लेकिन उसे सही मान ले, तो भी शासन-सुक्ति के 
उटए्य से गासन-सगठन की प्रक्रिया को अपनाने पर मनुष्य 
प्रगति के हर कदम के साथ शासनहीनता की स्थिति से दूर ही 
एटता जायगा आर पआठश अवस्था तो अन्‍्तस स्थिति है | इस 
कारग दूर हटन की यह युद्ध-प्ननति अनन्तकाल तक चलती 
ग्हेंगी। 
मताकिक तरीझा ही क्‍्ों ? 


यरी कारण हे कि गाथीजी साध्य ओर साधन की एक- 
#पता पर इतना अधिक जोर उते थे। गहराई से विचार करने पर 
यह न्यष्ट हो जञायगा फि विरोवी साधन के द्वारा साध्य की ओर 
प्रगति असम्भव है । इसलिए शासन-मुक्ति की प्राप्ति के लिए 
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शासन-निरपेक्ष स्वतंत्र ज़नशक्ति के संगठन हारा शासन की 
आवश्यकता का विघटन सर्वोद्य की साधना रही हे । यही कारण 
है कि विनोवाजी देश की मूल समस्या, यानी भूमि-समस्या के 
समाधान की चेष्टा कानून के भरोसे न करके स्वतंत्र ल्ोक-शक्ति के 
भरोसे करते हैं। उनका कहना दे कि उत्तका साधन हिसा-शक्ति 
का विरोधी, दण्ड-शक्ति से भिन्न, लोक-शक्ति है । 

इस सर्वोद्य की क्रान्ति की प्रक्रिया से, जन-शक्ति के संगठन 
द्वारा शासन-संस्था का विघटन होता जाता है और उसकी 
प्रगति के साथ-साथ जन-रखतंत्रता तथा शासन-हीनता की सिद्धि 
की ओर प्रगति होती रहती है। यह प्रगति जिस हद तक होती 
है; उस हद तक मानव शासन से मुक्त हो जाता है | 


लोक-शुक्ति का संगठन ;३: 


सर्वोदय की दृष्टि से शासन-मुक्त समाज की भूमिका क्‍या 
है. इस पर हम चर्चा कर चुके है । चस्तुत. इस दृष्टि को स्पष्टता 
के साथ समझ लेने पर आज़ लोगो की जो वहुत-सी परेशानियाँ 
है, वे समाप्त हो जायेंगी । फिर लोग हमसे यह नहीं पूछेंगे कि 
भूमिदान की उद्देश्य-सिद्धि के लिए हम कानून के इस्तेमाल का 
आग्रह क्यो नहीं करते ? यहाँ पर गांधीजी के सिद्धान्त को 
समझ लेना चाहिए। उन्होंने हमेशा कहा है कि जिस प्रकार 
का साध्य होगा, साधन भी जउ्सीके अनुरूप होना चाहिए । 
बस्तुत: क्रान्ति के इतिहास से साधन-शुद्धि का तत्त्व गांधोजी 
की एक बहुत बढ़ी देन है | अगर साध्य शासन-निरपेक्ष या दण्ड- 
निरपेक्ष समाज स्थापित करना हे, तो उसकी प्राप्ति के लिए जो 
भी साधन इस्तेमाल करता है, उसे भी शासन-निरपेक्ष या दरड- 
निरपेक्ष ही होना चाहिए। यही कारण हे कि विनोवाजी सर्वोद्य 
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की सिद्धि के लिए स्वतन्त्र लोक-शक्ति के प्रयोग पर द्वी जोर 
वते हैं । 
एक प्रवेज्ञानिक सिद्धान्त 

आज के वहुतन्से राजनीतिक विचारक इस बुनियादी 
मिद्ठान्त को नहीं मानते । उनका कहना है कि इस जमाने की 
राज्यन्सस्थाएँ इतनी अधिक शक्तिशाली और सर्वाधिकारी दो 
चुकी हैं क्रि स्वतन्त्र लोक-शक्ति का कोई भी प्रयास टिक नहीं 
सकता, क्योंकि ऐसे प्रयास की शुरुआत मे ही उसे दबा देने की 
शक्ति गाज्य के अन्दर रहती है। अतएव उनकी राय है कि 
अगर सचमुच जनतन्त्र की स्थापना करके शासन-मुक्ति की 
ओर बढना है तो पहले राज्यन्तन्त्र को हस्तगत कर उसीके 
द्वारा उद्ेश्य-सिद्धि की ओर वढा जा सकता दै। लेकिन क्या 
एसा हो सकता हे ? आखिर मानव-समाज को शासन-समुक्ति की 
वात सभी क्यो? इसीलिए न कि जमाने ने देख लिया कि 
शासन की ठमन-शक्ति राज मानव को ही दवाकर मार रही 
है ओर अपनी इस शक्ति को कायम रखने के लिए बहू तम्न्र 
मानव का निरन्तर शोपण करता रहता है ? अथीत्‌ आज राज्य- 
सस्था का स्वरूप ही नि्दंलन तथा शोपण का बन गया है । ऐसे 
यन्त्र द्वाग शोपण तथा निदलन को निर्मल कर स्वतन्त्र तथा 
म्वावलम्धी समाज नहीं बनाया जा सकता। जो भी मनुप्य या 
दल इस यन्त्र को हस्तगत करेगा, उसे उसको चलाना ही पडेगा। 
वह उसे तेड नहीं सकता। इसमे मनुष्य तथा यन्त्र का स्वरूप 
ही वाधक साबित होगा | मनुप्य के अन्दर शअधिकास्प्राप्ति के 
वाद उसे कायम रखने की सहज प्रवृत्ति होती है और अगर 
सयोग से कोट महान्‌ तपरवी इस प्रवृत्ति पर बिजय प्राप्त कर, 
म्थितप्रज् होकर, राज्य-विघटन की चेष्टा भी करे, तो राज्य-रूपी 


ये ५ से 


यंत्र आत्मरक्षा की चेष्टा मे उस व्यक्ति का सारा प्रयास निष्फत्न 
कर देगा । वस्तुतः राज्य द्वारा राज्य का विघटन ही एक अवेज्ञानिक 
कल्पना है; क्योकि बह प्रकृति के नियमों के विरुद्ध है। प्रकृति 
का नियम आत्मरक्षा ढे, आत्महत्या नहीं। इसीलिए बहुत-से 
सनीपी कहने लगे हैं कि राज्य-संस्था की निरन्तर चेट्टा अपने को 
संगठित करने की ओर रहती है | अतएव सर्बोदिय की विचार- 
क्रान्ति को माननेवाले के लिए स्व॒तंत्र जन-शक्ति संगठित कर 
तथा जनता के विचार ओर विवेक पर असर डालकर पुराने 
मूल्यों मे परिवर्तेत करना होगा। दरअसल अगर आज की 
राज्य-संस्था अत्यधिक शक्तिशाली और सर्वाधिकारी हो गयी है, 
तो यही सबसे वड़ी दलील हे कि उसका मुकावला करने के लिए 
उसी शक्ति के भरोसे न रहकर स्व॒तन्त्र जनशक्ति संगठित कर, 
उसके द्वारा राज्य-शक्ति का विनाश किया जाय | 


लोक-शक्ति का राज्य पर ग्रभाव 


यह वात दूसरी है कि ऐसे स्व॒तन्त्र लोक-शक्ति के संगठन 
तथा प्रदर्शन के कारण राज्य को क्ुुकना पड़े और वह जनता के 
उद्देश्य के अनुकूल कानून बनाये और वे कानून जन-शक्ति के 
संगठन में सद्दायक हो । लेकिन, ऐसी परिस्थिति का मतलव यह 
नहीं है कि जन-शक्ति राज्य-शक्ति के भरोसे संगठित हो रही है, 
चल्कि इसका मतलब यह हू कि वह शक्ति राज्य की ताकत पर 
हावी होकर उसे विघटन की ओर ले जा रही है.। 
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कै 
॥॒ लोभ या शोपणन्ृत्ति से हिंसा पैदा होती है। आज शायद 
ही कोई ऐसा व्यक्ति मिलेगा जिसे इस तत्त्व को सममाने की 
आवश्यकता है । दाशंनिक तथा तास्विक आधार को छोड़ भी 


न 


ढ, तो समाज के नित्य-व्यवहार से इस वात की सत्यता प्रकट 
हो जाती है । अगर कोई व्यक्ति किसीका शोषण करना चाउता 
है, तो उसमे हिंसा की प्रवृत्ति ऊपर से दिखाई नहीं देती, लेकिन 
जैसे ही शोषण के रास्ते में वाधा पढती है वैसे ही हिंसा एकदम 
स्थूल रूप में प्रकट हो जाती दे ! 


वस्तुत मनुष्य-समाज ने शासन-सस्था का आविष्कार, 
शोपण के कारण जिस विराट हिसा का जन्म होता है, उसको 
मयादित करने के लिए किया था। लेकिन वाद को यही सस्था 
सबसे वडी शोपण-सस्था सावित हुईं। आज ससार की जितनी 
राज्य-व्यवस्थाएँ हैं, यदि उत्तका विश्लेषण किया जाय, तो उप्युक्त 
बात की सत्यता प्रतीत हो जायगी । 
राज्य-व्यवस्थाओं की सत्यवा 

टुनिया मे जितनी राज्य-व्यवस्थाएं हैं, उन्हे देखने से स्पष्ट 
मालूम हो जायगा कि उनका स्वरूप निश्चित रूप से सर्वाधिकारी 
(70६0(॥790 ) है । सर्वाधिकारी राज्य का मतलव ही है कि 
जनता के जीवन के हर पहलू पर राज्य का कब्जा स्थापित करना 
तथा समाज की हरएक समस्या का समावान राज्य-ब्यवस्था 
के द्वारा प्रत्यक्ष रूप से करना। ऐसा करने के लिए आवश्यक 
है फ्रि देश मे एक बहुत बिराद फोज सडी की जाय जो केवल 
व्यवस्था ही करती रहे ओर समाज मे उसकी स्थिति अनुत्पादक 
उपभोक्ता के रूप से ही हो। समाज में जिस अनुपात से अनु- 
त्पाइक उपभोक्ताओं की बृद्धि होगी, उसी अनुपात से उत्पादक 
को अपने उत्पादन के उपभोग से वचित होना पडेगा, अर्थात्‌ 
उनका शोपण होता रहेगा । 
पालियामेंटरीवादी राज्य-व्यवस्था 

कुछ लोग यह प्रश्न कर सकते हैं कि अधिनायकवादी ओर 


न ३३ बन 


साम्यवादी राज्य-व्यवस्था के वारे से तो यह बात समझ में आती 
है, लेकिन पार्लियामेंटवादी राज्य-व्यवस्था को भी सर्वाधिकारी 
कैसे कहा जा सकता है. ? ऊपर से देखने से शायद ऐसा नहीं 
लगेगा। लेकिन गहराई से विचार करने पर यह स्पष्ट हो जायगा 
कि पार्लियामेण्टबादी राज्य भी आज सर्वाधिकारी राज्य हो गया 
है या तेजी से उस ओर वढ़ रहा है। पालियामेण्टरी राज्यवाद 
का इतिहास ही उसे सर्वाधिकार की ओर ले जा रहा है । 

मनुष्य ने किन्‍्ही कारणों से राज्यतन्त्रों की समाप्त करना 
चाहा और उसने ऐसा किया भी, लेकिन उसे राजाओं के हाथ 
में जो काम था, उसकी, यानी समाज के संचालन के लिए एक 
उपरी ए्जेन्सी की आवश्यकता थी । उस आवश्यकता की पूर्ति 
में उसने पार्लियासेण्टचाद की सृष्टि की। अर्थात्‌ जनता से 
समाज-व्यवस्था का ढॉचा पू्वेबत्‌ कायम रखकर राजा के स्थान 
पर अपने प्रतिनिधि को नियुक्त किया। स्वभावतः राजा की 
अपेक्षा अपने प्रतिनिधि से उसकी आशा अधिक थी। उसकी 
आशा यह हुई कि राजा समाज के जितने अंश की देखभाल 
करता था, हमारा आदमी होने के कारण बह अधिक हिस्से की 
देखभाल किया करेगा । 


अधिकार की वृत्ति 


दूसरी ओर प्रतिनिधि के हाथ मे जब अधिकार आया, तो 
स्वभावतः उसको प्रवृत्ति अपना अधिकार वढ़ाने की ओर रही । 
सनुष्य का स्वाभाविक भुकाव ऐसा ही रहता है। फल्तः एक 
ओर से जनता की अपेक्षा ओर दूसरी ओर से प्रतिनिधि की 
आकांक्षा राज्य के दायरे को निरन्तर बढ़ाती रही और आज 
संसार से लोग पालियामेण्टरी लोकतन्त्र का मतलब जन- 
कल्याणकारी राज्यवाद ((४०६००७ 569 ४४०) ही मानने लगे । 

इ््‌ 


न रे छे- 


फलस्वरूप अगर किसी देश से कहीं को ई भूखा रहता है या कहीं 
कोई बेकार रहता हे, तो उसके लिए राज्य ही जिस्मेदार है, 
एसा साना जाता है। अगर राज्य उस जिम्मेदारी को पूरा 
करन मे असमर्थ रहता है तो जनता की ओर से भडा लेकर 
जुलूस निकाला जाता है और साथ-साथ यह नारा लगता है कि 
“रोटी-रोजी ठो, नहीं तो गद्दी छोड़ दो ।” इसका क्या सतलब 
है ? अगर एक भी व्यक्ति के भूखा रहने के लिए राज्य जिम्मेदार 
हू तो उस राज्य को इस नियत्रण का भी अधिकार देना पड़ेगा 
कि कोई भी व्यक्ति अपनी पाचनशक्ति से अधिक एक दाना 
भीन खाने पाचे। पर्थात्‌ अगर जनता के सर्वकल्याण की 
जिम्मेदारी राज्य को लेनी हे, तो उस जिम्मेदारी को पूरी तौर से 
निभाने के लिए, उस देश के जीवन-सबेस्व पर अधिकार उसे देना 
होगा। इसीको 'सर्वाधिकारी राज्यवाद? कहते हैं । वस्तुत. लोक- 
शाही के नाम से जितने राज्य चल रहे हैं, वे (४०६०७ 808/6०) 
नारे की आड मे सर्वाधिकारी होते जा रहे है । 
हिंसा की उत्पत्ति 

अतण्य आज के शासन का स्वरूप इतना विराद हो गया 
हू फि उसीको खिलाने से जनता द्वारा उत्पादन का अधिकाश 
भाग निकल जाता है ओर वह जनता दाने-दाने को मुह॒ताज 
रहती है. । आज लोग पूँजीपतियो द्वारा शोपण की रट लगाते हैं। 
वे इसका सयाल नहीं करते कि यह बात पुरानी हो गयी । आज 
तो इग्लंड और अमेरिका जैसे पूँजीवादी मुल्को में भी पूजी- 
पतियों के मुनाफे का नब्चे प्रतिशत तक राज्य अपने खर्च के लिए 
टेकक्‍्स के रूप में ले लेता है । 

इस प्रकार शासन के कारण समाज का जो दमन होता हे 
उसीसे केवल हिंसा की उत्पत्ति होती है, ऐसी वात नहीं, 


न श्र 5 


चल्कि जनता की श्रम-शक्ति का शोपण भी राज्य के कारण होता 
है। यही कारण है कि हम हिंसा-मुक्ति के लिए शासन-मुक्ति 
आवश्यक मानते है । 

लेकिन आज तो शासन इतना व्यापक हो गया है. कि उसने 
अपनी परिधि में सारे मानव-ससाज को ही घेर लिया है। ऐसी 
हालत में शासन-मुक्ति का काम किस छोर से शुरू किया जाय, 
यह प्रश्न आज एक व्यावहारिक क्रान्तिकारी के लिए मुख्य प्रश्न 
होता है । इस व्यावहारिक प्रश्न पर हम आगे विचार करंगे। 


वेधानिक के बदले प्रत्यक्ष लोकशाही. ३:५५ 
किसी चीज को विघटित करने के लिए यह आवश्यक है. 
कि जिन शक्तियों द्वारा वह विघटित होगी, उन शक्तियों की 
पकड़ मे वह चीज आ जाय । इसलिए पहले राज्य पर जनता 
का प्रत्यक्ष नियंत्रण हो, यह आवश्यक है । अर्थात्‌ शासन-संस्था 
के बिघटन के लिए यह्‌ जरूरी है कि पहले दुनिया में जो वैधा- 
निक लोकतंत्र चल रहा है, उसके स्थान पर प्रत्यक्ष लोकशाही 
की स्थापना हो । 
लोकशाही के अतर हे 
वैधानिक लोकशाही ओर प्रत्यक्ष लोकशाही से क्‍या अंतर 
है, उसे समझ लेना चाहिए। इस बारे में गांधीजी ने हमे 
स्पष्ट सूत्र दे रखा है । वालिग-सताधिकार की बुनियाद पर चुनाव 
फे फलस्वरूप कुछ लोगों को अधिकार प्राप्त हो जाने से वैधानिक 
लोकतंत्र की स्थापना हो जाती है। लेकिन गांधीजी ने हमे 
बताया है कि इतने मात्र से ही वास्तविक,लोकतंत्र नहीं होता है। 
उन्होने कहा है . “कुछ लोगो को अधिकार श्राप्त हो जाने मात्र से 
ही स्वराज्य नहीं होता; बल्कि अधिकार का दुरुपयोग 


जय *चका 
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होने पर प्रत्येक व्यक्ति में श्रतिकार करने की शक्ति जब आती है, 
तब वास्तविक रवराज्य होता है ।? अत वास्तविक लोकशाही को 
स्थापना के लिए यह आवश्यक है कि जनता का प्रत्येक व्यक्ति 
जर्रत होने पर अहिसऊ प्रतिरोध की योग्यता ओर अनुकूलता प्राप्त 
करे | यह तभी हो सकता हे, जब जनता की जान अधिकारी के 
चंगुल से बाहर हो, क्योकि कहावत मशहूर “जिसके हाथ 
में जान, उसके हाथ में आन |? 


पूंजी और जनता 

आज ससार की जनता की जान पूँजी के आश्रित हो गयी है, 
क्योकि जीवन-वारण के सारे उपादान केन्द्रीय पूँजीवादी अथे- 
तत्र के नीचे दव गये हैं। अत जब सारी जनता की जान पूँजी की 
मुद्दी में बन्द हे, तव स्वभावत जिसके हाथ मे पूँजी होगी, उसीके 
हाथ में जनता की जान होगी। शञराज संसार में जितने प्रकार 
फी समाज-रचनाएँ मौजूद हैं, उनमे कही राज्य के हाथ में 
पुँजी आर कही पूँजी के हाथ में राज्य--ऐसा सिलसिला चलत 
है। बम्तुत दोनों स्थितियो में कोई अतर नहीं है, अर्थात्‌ 


दुनिया में सवत्र स्थिति यह है कि अधिकारी के हाथ में पूँजी और 
पूजी फे हाथ में जनता का प्राण । 


एसी हालत में अगर जनता का स्व॒तत्र अस्तित्व कायम करना 
है, तो पटले आर्बिक क्रान्ति द्वारा सामाजिक पद्धति को परिवर्तित 
करन की 'आवश्यकता हू। यान, ञआ्राज जो पूँजीवादी शआार्थिक 
व्यचम्धा चल रही है, उसको वदलकर अ्रसवादी उत्पादन- 
पद्धति की न्‍्थापना करनी हे । इसलिए उत्पादन की प्रक्रिया तथा 
साधन पूजी के द्वाथ से निकालफर श्रम के हाथ में सोंपने की आव- 
ध्यकता है । यही कारण है कि गाधीजी हमेशा चरसखे को अहिसा 


का ३७ डे 


का प्रतीक कहते थे; क्योकि हिसा से मुक्ति पाने के लिए शासन- 
मुक्ति आवश्यक है तथा शासन-सुक्ति के लिए पूँजी से मुक्ति 
पाना अनिवाय है और चरणखा पूँजी-मुक्ति का साधन है । 


पूँजीवाद और माकसवाद 


जो लोग महात्मा साकक्‍्से के अनुयायी हैं, उन्हें इस वात पर 
विचार करना चाहिए । काल माक्से ने इस मूल तत्त्व को मानव- 
समाज के सामने रखा कि आज का स्वरूप उत्पादन की प्रक्रिया के 
स्वरूप पर निर्भर करता है ओर उत्पादन की प्रक्रिया उसके साधन 
के स्वरूप पर निभर करती है । लेकिन उसके अनुयायी जल्दी 
से कुछ कर डालने के मोह में इस मूल तत्त्व को ही भूल गये 
ओर पूंजीवादी अय-व्यवस्था में जिस प्रकार के साधन इस्तेमाल 
किये जाते है उन्हें वेसे-के-वैसे इस्तेमाल करते लगे और फल- 
स्वरूप उनके तरीके भी ज्यो-्के-त्यां बने रहे। उन्होंने उत्पादन 
की प्रक्रिया तथा साथन में कोई परिवर्तेन नही किया, परि- 
वर्तन केवल उत्पादन के उद्द्य से किया। जहाँ पूजीवादी 
उत्यादन का उहश्य मुनाफे के लिए था, वहाँ माक्संबादियों का 
उद्देश्य सामाजिक आवश्यकता के लिए हो गया। लेकिन चूँकि 
उत्पादन की प्रक्रिया ओर साधन से परिवर्देत नही हुआ, इसलिए 
समाज्ञ के स्वरूप में भी परिवतन नहीं हुआ। अथात्‌ दोलों 
ही सर्वाधिकारी वन गये | एक फेसिज्म के रूप से ओर दसरा 
कन्युनिज्म के रूप से । वास्तविक लोकतंत्र किसी भी पद्धति में 
कायस नहीं हो सका । वस्तुतः गांधीजी का चरखा उत्पादन की 


प्रक्रिय तथा साधन में आमूल परिवर्तेत की दिशा से एक सक्रिय 
तथा रचनात्मक प्रयास था। 


भूमिदान-यज्ञ का सहत्तत 


विनोवाजी भी इसी कारण से भूमिदान-यज्ञन्आान्दोलन को 
अहिसक कान्वि की घुनियाद मानते हैं, क्‍योंकि उत्पादन का 
मूल साधन भूमि है । इसलिए यदि पूँजीवाद के बदले में श्रम- 
बाद की स्थापना करनी हो, तो सबसे पहले भूमि को पूँजी के 
हाथ से निफालकर श्रम के हाथ में अर्पित करने की आवश्यकता 
है। फिर केन्द्रित-उद्योग-बहिप्कार तथा सम्पत्तिदान-णज्ञ द्वारा वे 
वाकी ज्षेत्रों से भी पूँजी के निराकरण की कोशिश करेंगे | 


इस प्रकार भूमिदान-यज्ञ से आरम्भ कर, आशिक कान्ति के 
साथ-साथ शासन-विघटल की राजनैतिक क्रान्ति की ओर चढ़ना 
होगा । इस उद्देश्य की सिद्धि के लिए हमें क्रमश निम्न प्रकार के 
कार्यक्रम चलाने होगे । 


यज्ञ का मृत्र स्रोत 


भूमिआप्ति, भूमि-चितरण तथा उसके सिलसिले मे केन्द्रित- 
उद्योग-चहिप्कार, साधन तथा सम्पत्तिदानन्यक्ष, ग्रामोद्योग की 
स्थापना, कृपि-सवर्धन आदि कार्यक्रम के लिए गाँव-गाँव से 
प्रामीण जनता का सगठन खडा करना होगा। जिस समय 
देहात की जनता को यह भरोसा दो जायगा कि सरकार की 
खनेक जिम्मेदारियो में से छुछ जिम्मेदारी वे स्वावलवी नेदृत्व 
तथा व्यवम्धा से चला सकेंगे, तव वे सत्तादान-यत्त का सृत्रपात 
करेंगे। उस समय वे इसकी सूची तेयार करेगे कि राष्य के 
फिन-फ्नि विभागों को वे खुद सम्हाल सकेंगे, ओर राज्य से अपने 
लिए उन विभागों का दान मॉगंगे । जिस तरह आज भूमिबान 
तथा सम्पत्तिवान इस चन्न मे अपनी भूमि तथा सम्पत्ति की 


| 


आहुति अरपित कर रहे है, उसी तरह उस समय सत्तावान अपनी 
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सत्ता का अमुक हिस्सा इस यज्ञ मे अपित करेंगे और उस 
अनुपात मे जनता को कर-मुक्त भी करेंगे । 


इस तरह भूदान-यज्ञ-मूलक, आसोद्योगअधान, अहिंसक 
क्रान्ति द्वारा, आर्थिक तथा राजनैतिक क्रान्ति के मार्ग पर शासन- 
मुक्त समाज की ओर निश्चित कदम बढ़ाने होंगे । 


राजतंत्र का स्वरूप 4:5६ 


व्यावहारिक व्यक्ति कहेंगे कि ासन-मुक्ति की स्थिति तो 
कल्पना की चीज है । उसे तो दाशंनिक ही समझ सकते हैं । 
सानव-समसाज को क्‍या कसी उसका प्रत्यक्ष स्वरूप देखने को 


मिलेगा 


हमने पहले ही कहा है कि हमारे लिए शासन-मुक्त समाज 
का व्यावहारिक रूप, शासन-निरपेक्ष-ससाज है। स्वभावतः 
शासन-निरपेक्ष समाज के ढाँचे में अवशिष्ट शासन का अस्तित्व 
रह ही जाता है । इस अवशेष का स्वरूप कैसा हो, हमें इसका 
विचार करना होगा । 


इसके लिए मौजूदा राज़तंत्र का ढाँचा उल्नट देना होगा। 
आज राजनीति का खरूप “अध्वेमूलमधःशाखः का है । अर्थोतत्‌ 
प्रेरक कठेत्व राष्ट्रीय-केन्द्र से शुरू होता है और बह ग्रास-केन्द्र 
की ओर क्रमशः बढ़ता है। इसको वद्लकर हमे प्रेरक कठेत्व, 
चुनियादी जनता, याने ग्राम-केन्द्र के हाथ में रखना होगा, ओर 
सहायक या पूरक व्यवस्था को क्रमशः ऊपर की ओर ले जाना 
होगा, अथोत्‌ ससाज-वयवस्था संचालित न होकर सहकारी 
होगी। ऐसी हालत में संविधान सभा की बैठक देहली मे नहीं 
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होगी। उसकी बैठक गाँव-गाँव मे होगी और गाँववाले निणेय 
करेंगे कि व्यवस्था तथा उत्पादन की कितनी जिम्मेदारी वे गॉव 
की सामूहिक शक्ति से निभायेगे। अवशिष्ट जिम्मेदारियो में 
से आवश्यकता के अनुसार क्रमश- जिला, राज्य या केद्ध के 
ऊपर सार सौंपेगे और उनके लिए प्रतिनिधि भेजने की पद्धति 
निश्चित करेगे | 

इस प्रकार, आम-ञ्यवस्था, जिला-व्यवस्था, राज्य-व्यवस्था, 
राष्ट्रव्यवस्था तथा अतरोष्ट्रीय-ल्यवस्था के रूप का विकास-- 
जीवन की बुनियाद गाँव से शुरू होकर--अखिल-विश्व-परिवार 
होगा । और इस वृक्ष का आकार जैसे-जैसे ऊपर की ओर बढ़ेगा, 
वेसे-बैसे पतला होता जायगा। और अन्त में सूक्ष्म विंदु के रूप 
में श्रवशिष्ट रहेगा । 


पद्वतियों का फर्क 


यह व्यवस्था प्रतिनिधिमूलक तो द्ोगी, लेकिन प्रतिनिधि 
गांव से जिला, जिले से राज्य, राज्य से राष्ट्र और राष्ट्र से अंत- 
गष्टीय केन्द्र को भेजे जाय्रेगे । चालू प्रत्यक्ष चुनाव-पद्धति सानने- 
वालो को यह व्यवस्था अजीव मालूम दोगी। उत्तको शायद 
यह अवैन्नानिक भी सालूम हो । लेकिन गहराई से विचार करने 
पर स्पष्ट हो ज़ायगा कि लोकतंत्र के सिद्धान्त के अनुसार जब 
नमाज-्यवस्था का प्रथम प्रेरक निर्णय ग्राम-समाज के हाथ मे 
होगा, तव उसी पर नागरिक का प्रत्यक्ष अधिकार होना चाहिए । 
उसी सस्था मे प्रत्यक्ष-प्तिनिधित्व होगा । उसके वाद की व्यवस्था 
तो ग्राम-पचायत द्वारा की गयी व्यवस्था है । इसलिए पचायत 
तऊ का प्रतिनिधित्व काफी है, क्योकि नवनय्यवस्था में ग्राम- 
पचायत नागरिक के श्रति जिम्मेदार होती है। फिर जिला 
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सभा, पंचायत के प्रांत, राज्य-सभा, जिला-सभा के प्रति; तथा 
राष्ट्रसभा, राज्य-सभा के प्रति जिस्मेदार होती है । सिद्धान्त 
यह है कि जो संस्था, जिसके प्रति जिस्मेदार होगी, उस संस्था 
से उसीका प्रतिनिधित्व होना चाहिए। आज जो प्रथा चल रही 
है उसमे चूँकि प्रथम प्रेरक निणुय राष्ट्र-केन्द्र की ओर से लिया 
जाता है, इसलिए केन्द्रगसभा को मूल नागरिक का प्रत्यक्ष प्रति- 
निधि वलना ही पड़ता है । इसलिए प्रत्यक्ष चुनाव-पद्धति अनि- 
वा हो जाती है । अतः पुरानी तथा नयी पद्धति के इस मौलिक 
फके को समझ लेता चाहिए । 

राजनीति और लोझइनीति 


इस प्रकार राजनीति विकेन्द्रित होकर जब लोकनीति मे 
परिणत होगी; ओर पूँजीवादी आर्थिक व्यवस्था के स्थान पर 
अ्सवादी स्लपादन-पद्धति की स्थापना हो ज्ञायगी, तब सनुष्य- 
स्वभाव से से हिसावृत्ति का निराकरण संभव हो सकेगा। हिसा- 
मुक्ति तथा सांस्कृतिक विकास के साथ-साथ सहकार-ृत्ति 
का विकास स्वाभाविक है। जैसे सहकारी मनुष्य-समाज के लिए 
हर प्रश्न पर सामूहिक रूप से निर्विरोध सिणेय करना केवल 
संभव ही नहीं, वल्कि व्यावहारिक भी होगा, क्योंकि पूण रूप से 
सम्मति न रहने पर भी समाज-कल्याण की दृष्टि से सहमति 
होना विकसित संस्कृति का एक लक्षण है। सहकार-सिद्धि का 
भी यह एक सुख्य साधन है। 

यहाँ सम्म्ति! और 'सहमति'--इन दो शब्दों का अन्तर 
समझ लेना चाहिए। दो व्यक्तियों में आपस सें 'सम्मति' है, 
तब कहा जायगा जब दोनो की राय बिल्कुल एक हो। लेकिन 
ऐसी भी परिस्थिति होती है जब एकमत न होने पर भी एक- 


दूसरे के साथ चलने की वृत्ति होती है। उस समय एक व्यक्ति 


बन पुर न्नन 


दूसरे की राय का साथ देता है । इसे 'सहमति' कहते दें । यही 
कारण है कि हम 'सर्वसम्मति? से निर्णय न कहकर 'स्वेसह- 
मति' यानी “निर्विरोध” निणंय कहते हें. । 

अ्ग्नमेजी में एक मुहावरा दै--एप्मीइ्ग हु डिफर !? यह कुछ 
डसी प्रकार की स्थिति है । 

फलत. आज पतक्त के आधार पर जो राजनीति चल् रही है; 
बह नहीं चलेगी और इस कारण शअआआज समाज में प्रतिद्रहिता- 
जनित जो ट्वेप और हिंसा निरन्तर फेल रही है, उसका भी 
अन्त होगा और जो कुछ भी अवशिष्ट शासन रह जायगा; 
वह पक्त-रहित होने के कारण समग्र समाज का प्रतिनिधि होगा । 
इसी व्यवस्था को हम व्यावहारिक शासन-समुक्त समाज कहते हैं । 
पक्त-रहित समाज का रूप 

हम जब पक्त-रह्चित समाज-व्यवस्था की वात कहते है 
तो रूढ लोकतत्रवाद को माननेबाले मित्र उसे समझ नहीं पाते । 
उनका कहना है कि यह निर्विरोध निशंय की बात करना स्वप्न- 
राज्य में विचरना है । यह कभी हो नहीं सकता । उनकी राय से 
चहुमत-पर्धात ही एकमात्र व्यावहारिक पद्धति द्वे। लेकिन क्या 
यह जरूरी है कि जब एक पक्ष के लोगो का वहुमत हो जाता छू, 
तो उसके सब सदस्य हमेशा एकमत ही रहें ? जब आधे से अधिऊ 
व्यक्तियो की सर्वसस्मति हमेशा सभव दे, तब पूरे लोगो में सबे- 
सम्मति सभव नहीं हो सकती, ऐसा क्यो माना जाय ? जिस 
कारण यह माना जाता हे फि एक हजार व्यक्ति कभी एकमत 
नहीं हो सकते, उसी कारण यह भी सत्य है कि पाँच सो एक 
व्यक्ति भी एकमत नहीं हो सके | वस्तुत जिस तत्त्व के आधार 
पर आज के लोकतत्रवादियों ने बहुमत के सिद्धात का आविप्कार 
जिया है, उसी तत्त्व के आधार पर स्थायी बहुमत असंसच है 
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फलत: पक्ष पर आधारित राजनीति का दलपति की एकतांत्रिक 
मीति में परिणत होना स्वाभाविक है और आज वेसा हो भी 
रहा है । 
पार्टी हिप 

अतएव अगर वास्तविक जनतंत्र की स्थापना करनी है, 
तो हमे पक्तवाद को छोड़कर जनवाद को स्वीकार करना होगा ! 
थोड़ी देर के लिए अगर मान भी लिया जाय कि तात्कालिक 
परिस्थिति के कारण व्यावहारिकता के नाते वहुमतवादी निर्णेय- 
प्रधा को विधान में स्थान देना ही होगा, तो भी पक्ष-रहित 
व्यवस्था सें अधिक स्वतंत्र राय के आधार मिल सकते हैं। 
विधान में पक्त की इजाजत न दी जाय और व्यक्ति के आधार 
पर चुनाव किये जायें तो क्‍या वह अव्यावहारिक होगा ? किसी 
सभा में अगर सौ सद॒स्यो की आवश्यकता है, तो व्यक्तिगत 
चुताव के आधार पर सौ व्यक्ति चुने जा सकते हैं। फिर वे 
चहुसत से अपना अध्यक्ष चुन सकते हैं और सभा का निर्णय 
प्रत्येक प्रश् पर वहुमत से ही हो सकता है। फिर पार्टी-द्विप" 
रूपी अधिनायक की गुलाइश नहीं रहेगी । 


समाज दा अथनेतिद स्वरूप :७५: 


जिस प्रकार शासन-निरपेक्ष समाज की कल्पना मे अदशिष्ट 
शासन का अस्तित्व निहित रह जाता है, उसी प्रकार पूँजी 
निरपेक्ष उत्पादन-पद्धति मे सी पूँजी का अवशेप रह ही ज्ञाता 
हैं। अतः हमे इस वात पर भी विचार करना हे कि ऐसे ससाज 
का अथनेतिक स्वरूप क्‍या होगा ? 
सावलम्बन को शुरुआत 


जिस प्रकार राजनीतिक ढॉँचा नीचे से ऊपर की तरफ 
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क्रमश पतला होते हुए अत मे विदुबत्‌ हो जायगा, उसी प्रकार 
अनेतिक ढॉचा भी परिवार-स्वावलंवन से शुरू होकर क्रमश 
विकसित होता जायगा । ओर अत में पूँजी का आधार अत्यत 
सक्त्म रूप ले लेगा। ऐसी व्यवस्था में उच्योगो की तीन श्रेणियों 
होगी गृह-उद्योग, ग्रामन्‍ड्योग तथा राष्ट्र-ड्योग। यह बात 
तो करीब-करीव ग्रद्दीत द्वी है कि भारत के आर्थिक जीवन की 
बुनियाद कृपि होगी । ऐसी हालत में गृह-उद्योग भी दो श्रेणियों से 
वाट जायेगे । एक, सहायक उद्योग जो खेती से फरसत के समय 
में चलेगा ओर दूसरा, पूरे समय का पारिवारिक उद्योग | 


भोतिक आवश्यकता 


हम पहले कह चुके हैं कि लोकशाही की रक्या के लिए 
नवुष्य की मौलिक आवश्यकताओं की पूर्ति; स्वतत्र रूप से मृह- 
ज्योग के दायरे से आनी चाहिए। अगर कुछ ऐसे उद्योग हो, 
जिनको छुछ प्रक्रियाएँ, पारिवारिक शक्ति की मर्यादा के बाहर 
है, तो उन प्रक्रियाओं को झामोद्योग से लिया जा सकता है। 
भार, इसी दृष्टि से ज्ञिन उद्योगो को गाँव की सामूहिक शक्ति 
नहा चला सकती ओर जिनकी आवश्यकता समाज के लिए 
अनिवा्य हा, उन्हें राप्ट्रटड्योग के दायरे में ले जाना होगा। 
गए्र-ड्योग मुस्यत दो प्रकार के दोगे। एक, वे जिनकी 
आवश्यकता अनिवाय हू, लेकिन जो गॉव की शक्तिसे बाहर 
हैं, जीर दूसरे, वे जिनके लिए प्रकृति-देवी ने कच्चा माल ही 
केन्द्रित रूप से दिया है । 


थत्र की मर्यादा 


आजकल जनता में इस बात की आम चचा है कि शासन-समुक्त 
स्वावलवी समाज में यत्रों की मर्यादा क्‍या होगी ? उद्योगों का 
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उपर्यक्त स्वरूप जो लोग मान्य करते हैं, उनमे भी इस प्रश्न 
पर गहरा मतभेद है । इसलिए यंत्रों की मयोदा के मूल सिद्धात 
समझ लेने चाहिए | 

स्पष्टठः सही दृष्टिबाले लोग यह मानते है कि समाज में 
लोकशाही की रक्षा होनी चाहिए तथा हरएक को पूरा काम सिलना 
चाहिए । यंत्रों की मयोदा आँकने के लिए मुख्यतः इन दो पहलुओं 
पर विचार करना होगा । एक तीसरा पहलू संस्कृति का है जो 
इन दो पहलुओं से अधिक नहीं, तो कम महत्त्व का सी हरगिन्न 
नहीं है | यंत्रो के वारे मे विचार करते समय इन तीनो पहलुओं 
पर खास ध्यान देने की आवश्यकता है । 

जैसा कि हमने कहा है. कि लोकतंत्र की रक्ता के लिए यह 
जरूरी है कि जनता जीवन की अनिवाय आवश्यकताओं के लिए 
खतंत्र रहे, याने वह किसी केन्द्रीय व्यवस्था या अधिकार की 
मुहताज न रहे । अतएब जिन यंत्रो को चलाने के लिए, केन्द्रीय 
शक्ति की आवश्यकता होगी, वे सर्वोदय-समाज के लिए झ्राह्म 


नहीं होंगे । केन्द्रित उत्पादित विजली, तेल, कोयला आदि ऐसी 
शक्ति के उदाहरण हैं । 


ऐसे वहुत से यंत्र हो सकते हैं जिन्हें चलाने के लिए मनुष्य- 
शक्ति, पशु-शक्ति जैसी विकेन्द्रित शक्तियाँ काफी है। लेकिन 
जिसके चलने से समाज में वेकारी पैदा होती है, ऐसा यंत्र भी 
सर्वोदिय-समाज मे ग्राह्म नहीं होगा । 

उपयुक्त राजनैतिक तथा आर्थिक कसौटी पर ग्राश्य होने पर 
भी हो सकता है कि कुछ यंत्रो का उपयोग, मानवोचित तथा 
कॉटुंविक संस्कृति के विकास में वाधक हो। ऐसा यंत्र भी काम में 
लाना उचित नहीं होगा। 


इस सिद्धान्त के अनुसार, कोई भी यंत्र शाश्वत रूप से 
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'ह्मया अम्नाद्म नहीं कहा जा सकता। देश और काल के 
उनुसार फर्क हो सकता है । कोई यंत्र राजनैतिक लोकसत्ता के 
7रलण में समथे होने पर भी भारत, चीन या जापान जैसे 
एल्कों में वेकारी पैदा कर सकता द्वे। लेकिन अमेरिका, रूस, 
प्रास्ट्रेलिया और कनाडा जैसे मुल्को में हर व्यक्ति को काम देने 
-. समर्थ भी हो सकता है। उसी तरह बिजली से सचालित यत्र 
जहों आज केम्द्रोत्पादित शक्ति का मुह॒ताज है, बहों कुछ समय के 
बाद विकेन्द्रित विद्युतशक्ति-उत्पादन-प्रथा के आविष्कार से वह 
'बतत्र लोकसत्ता की रक्षा करने में समर्थ भी हो सकता है. । भारत 
जैसे घनी आबादी के मुल्को मे भी आज जो यंत्र वेकारी पैदा 
करता है, वही यत्र, कच्चे माल के उत्पादन तथा साधन की 
पक्रिया से तरक्की होने पर, हरएक मनुष्य को काम देने में सहायक 
दो सकता है । 
अब प्रश्न यह है कि समाज मे आर्थिक साधनों की व्यवस्था 
केंसी हो ” जहाँ तक पारिवारिक उद्योगों का सवाल है, वहाँ तक 
सभी यह बात स्वीकार करते हैं कि साधन की व्यक्तिगत मालिको 
होनी चाहिए। लेकिन आज कृपि का साधन, याने भूमि तथा 
प्राम-ड्योग ओर राष्ट्रटद्योगो के साधन किसके हाथ में हो, इस 
विपय पर काफी वहस चलती है। शासन-सुक्त तथा श्रेणी-हीन 
समाज की टृष्टे से भी इन प्रश्नों पर बिचार करने की 
आवश्यकता है । 
भूमि की व्यवस्था 

हमने पहले ही कद्दा हे कि शासन-मुक्त समाज का मतलब 
अव्यवम्धित समाज नहीं, वल्कि पूर्ण रूप से सुव्यवस्थित समाज 
है । जाहिर है कि ऐसा समाज सचालित न होकर सहकारी 
हागा। सहकारी समाज के लिए जहाँ स्वयप्रेरित तथा पूर्ण 
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विकसित व्यक्ति का होना आवश्यक है, वहाँ हरणक व्यक्ति सें 
निरन्तर अभ्यास के फलस्वरूप सहकार तथा सामाजिकता का 
संन्‍्कार होना जरूरी होगा । इस उद्देश्य की सिद्धि के लिए भूमि 
की व्यवस्था निम्न प्रकार से होनी चाहिए : हु 


(१) गाँव की सारी भूमि आम-समाज की मातहत हो। 

(२) प्राम-ससाज उसमे से सर्वेसम्मति से निर्शंय किया 
हुआ अंश सामूहिक खेती के लिए अलग रखे और वाकी 
पारिवारिक आवश्यकता तथा समता के अनुसार उनमे बॉट दे, 
ताकि वे स्वतंत्र रूप से अपनी प्रेरक-शक्ति तथा सहज-व्यक्तित्व 
का विकास कर सके | 


(३) सामूहिक खेती परिवारों के श्रम-दान से चलायी 
जायगी और उसके उत्पादन का उपयोग गॉव के सार्वजनिक 
सेवा-कोपष के रूप से होगा। इस प्रकार सार्वजनिक सेवा के लिए 
आधिक कर के बदले श्रम-दान ही काफो होगा और फल्लस्वरूप 
भ्रम-बादी समाज को प्राणुअतिष्ठा होगी। साथ ही सामूहिक 
श्रमदान के फल्तस्वरूप हमेशा फे लिए सहकार-बृत्ति का अभ्यास 
कायम रखना शक्य होगा । 


(४ ) म्रामवासियों के सामूहिक निर्णय के अनुसार वितरण- 
ज्यवस्था पर समय-समय पर पुनर्विचार हो सकेगा । 

उद्योगा के बारे से अधिकांश चचो इस विपय पर होती है 
फि वे व्यक्ति के हाथ मे हो या राज्य के हाथ मे ? कुछ लोग 
यह भी कहते हैं. कि उद्योग, व्यक्ति और सरकार, किसीके 
हाथ में न होकर उनके लिए स्वतंत्र कारपोरेशन चलानी चाहिए 


या उनके ज्षिए उत्पादक श्रमिको को सहकारी संस्था का संगठन 
करना चाहिए। 


>> परे 


लेकिन शासन-मुक्त समाज को अगर स्थायी बनाना है, 
तो उद्योगो के लिए उपयुक्त किसी भी प्रकार की व्यवस्था 
नाकासयाव सिद्ध होगी । इस उद्देश्य की सिद्धि के लिए तो समाज 
की सारी उत्पादन की प्रक्रिया, ताल्लीस के साध्यम के रूप में 
शिक्षण-व्यवस्था के हाथ में सोंप देनी होगी । 
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कहा जा चुका हे कि राज्य की शक्ति दंड-शक्ति होती द्व । 
हम शासन को चाहे जितना विघटित करके स्वावल्वन विकसित 
करते रहे, व्यवहार से शासन का छुछ-न-कुछ अवशेष रह ही 
जायगा, जितना हिस्सा शेप रह जायगा, उसके हाथ में अचशिष्ट 
दण्ड-शक्ति, याने दमन के साधन भी रह जायेंगे। जिसके हाथ में 
टठसन का साधन रहेगा, अगर उसीके हाथ सें उत्पादन का साधन 
भी सोंपा जाय, तो निस्सदेह उत्पादन का उपयोग दमन की 
सहायता के लिए ही सकेगा। फलस्वरूप शासन-शक्ति पुनः 
सगठित होगी । इसलिए उत्पादन के साधन राज्य के हाथ मे देने 
में श्रेय नहीं है । एक मिसाल से यह्‌ तथ्य ठीक-ठीक समम में आा 
जायगा। इस देश के सभी विचारशोील लोग बहुत अरसे से 
सरकारी शासन-विभाग तथा न्याय-विभाग, दोनों को एक ही 
व्यक्ति के हाथ मे रखने का विरोध करते आये हैं । वे मानते रहे 
कि अगर शासन-विभाग के हाथ से न्याय का अधिकार हटा न 
लिया जाय, तो न्याय-सस्था का भी शासन की सहायता में 
इस्तेमाल हो सकेगा | 
सहयोग का आधार 
स्वतत्र कारपोरेशन भी राज्य-द्वार निर्मित होगे और वे भी 
एक शुद में परिणव हो सऊंगे। इसके अलावा इससे मजदूरी 


करनेवाले और मजदूर लगानेवाले के रूप में दो #ंणया का, 
अवशेप रह जाता है। इसलिए श्रेणी-दीन समाज के संरक्षण के 
हित में ऐसी व्यवस्था भी शुभ नहीं होगी। अगर उत्पादन- 
श्रमिको की कोआपरेटिव ( सहयोगी ) संस्था वनती हे, तो प्रथमतः 
चह व्यक्तिगत माल्िकी की बुनियाद पर ही वनेगी । दूसरी वात 
यह होगी कि ओद्योगिक उत्पादक तथा कृपक उत्पादक या कच्चे 
साल के उत्पादक के वीच स्वार्थ-संघप के चीज भी रह जायेगे । 
अत' इन साधनों के लिए किसी नयी व्यवस्था की ही खोज 
करनी होगी । 


हमने ऊपर वतलाया है कि सहकारी समाज के लिए 
पूर्ण विकसित मनुप्य का होना आवश्यक है । इसके लिए प्रत्येक 
मनुष्य का सांस्कृतिक स्तर ऊँचा होना चाहिए। इतना ही नहीं 
वल्कि उसका आजीवन विकास होता रहना चाहिए | यही कारण 
है. कि गांधीजी कहते थ्े--तालीस का क्षेत्र जन्म से झुत्यु तक का 
है, क्योंकि सांस्कृतिक विकास का शिक्षा द्वी एकमात्र साधन है । 

ऐसी शिक्षा मनुष्य के नित्य जीवनक्रम तथा कर्म-सूची से 
अलग नहीं हो सकती, क्योंकि शासन को असनावश्यक बनाये 
रखने के लिए मनुष्य को प्रत्येक क्षेत्र मे अपना सांस्कृतिक स्तर 
ऊंचा रखना होगा । 


विकृति का निराकरण 


इस तत्त्व को समभने के लिए मानव-प्रक्ृति वा कुछ विश्ले- 
पण करने की आवश्यकता है.। गांधीजी कहते थे कि देवासुर का 
युद्ध हरएक मनुष्य में हमेशा चलता रहता है । अर्थात्‌ , सानव- 
भक्ति में संस्कृति तथा विक्ृति, दोनों का समावेश होता है। 


अगर शिक्षा को जीवन की कुछ अवधि तक सीमित रखा जाय 
छु 
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आर फिर लोगों को अलग से व्यवहार चलाने के लिए छोड़ 
दिया जाय, तो विक्ृति के पुनर्विकास की गुजाइश रह जाती है । 
इसलिए यह आवश्यक है कि मनुष्य की हर हरकत के साथ शिक्षा 
का अनुवध हो। यही कारण है कि गाधीजी ने उत्पादन की 
प्रक्रिया, समाज-व्यवस्था का कार्यक्रम तथा प्रकृति को दी शिक्षा 
का माध्यम साना था, क्योकि समाज के सारे कायक्रम इन्हीं तीन 
हिस्सो मे वॉटे जा सकते हैं 

(१) आवश्यकता की पूति के लिए उत्पादन, (२) समाज की 
व्यवस्था तथा (३) प्राकृतिक साधनों की खोज । इन तीनों 
विभागों से जितने कार्यक्रम हैं, उनके ताने के साथ शिक्षा के 
कार्यक्रम का वाना डालकर जो समाज बनेगा, वद्दी सच्चा 
शासन-सुक्त समाज होगा, क्योंकि हर कार्यक्रम के साथ शिक्षा 

तथा सम्कृति की प्रक्रिया का अचुवध होने के कारण मनुष्य के 

अतर्निहित विकारों का निरन्तर परिमाजन होता रहता है और 
फलम्वरूप शासन को आवश्यकता दही प्रतीत नदों होती । 
उत्पादन और शिक्षा 

शतएव जब उत्पादन की सारी प्रक्रियाओं को शिक्षा का 
साध्यम बनाना है, तो ग्राम-उद्योग तथा राष्ट्रउद्योग के सभी 
कार्यक्रम विभिन्न स्तर की शिक्षा-सस्थाओं की जिम्मेदारी पर 
बनेंगे । फिर अनिवाय केन्द्रित उद्योगो के कारण आज जितने 
उद्योग-नगर टिग्पाई देते हैं, वे सब विश्वविद्यालय के रूप मे परिणत 
हो जायेगे और आज जो सचालक, व्यत्रस्थापक, विशेषज्ञ तथा 
मजदूर के रूप में विभिन्न वर्ग दिखाई दे रहे हैं, उनके वदले उन 
फेन्दों की सारी जनता उत्पादफ श्रमिक वन जायगी | छनसे से 
कुछ पन्यापफ ओर कुद्ध विद्यार्थी भी होगे । अधिक वास्तविक 
स्थिति यह होगी फ़ि थे सब शिन्षार्थी होंगे ओर उत्पादन की 
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प्रक्रिया के माध्यम से ज्ञान-विज्ञान भी प्राप्त करेंगे। ज्ञिनको 
अधिक अनुभव तथा जानकारी रहेगी, वे कम अनुभवी तथा कमत 
जानकार शिक्षार्थियो का मार्गेद्शन करेंगे। उन्हींमें से कुछ 
अधिक प्रतिभाशाली लोग विभिन्न प्रकार के प्रयोग तथा नये 
ज्ञान की खोज करेगे। 


ऐसे वातावरण में स्वभावतः लोगों का बौद्धिक तथा सांस्क- 
तिक स्तर ऊँचा रहेगा। फिर आपस में मिलकर सारी व्यवस्था 
चलाना सहज हो जायगा और ऊपर से संचालन की आवश्यकता 


नहीं रहेगी । 
शासन-सुक्त समाज केसे बने ? ऊ*६; 


शासन-मुक्त समाज की कल्पना के साथ सुख्य प्रश्न यह 
उठता है कि उसे स्थापित कैसे किया जा सकेगा। बस्तुतः यह 
कल्पना कोई नयी कल्पना नहीं है। ईसा का प्रथ्वी पर स्वर्ग- 
राज्य, काले माक्स का 'शासनहीन ससाज?, प्रिन्स क्रोपाटकिन 
का अराजकतावाद” आदि सभी एक ही वस्तु की विभिन्न परि- 
भाषाएँ हैं। एक व्यावहारिक क्रान्तिकारी के लिए जहाँ यह 
आवश्यक है कि वह अपने सासने सारी कल्पनाओं का स्पष्ट 
चित्र रखे, वहाँ यह भी जरूरी हे कि वह अपनी कल्पना को 
मू्तेखूप देने के लिए स्पष्ट मार्ग भी वतलावे। वापूजी ने 'चरखा 
अहिंसा का प्रतीक है?, कहकर सानव-समाज के लिए उस सार्गे 
का विशानिर्देश किया । आज विनोबा उस इंगित को व्यावहारिक 
रूप दे रहे हैं। विनोबाजी ने इस नवक्रान्ति के कार्यक्रम को एक 
निश्चित सूत्र से वॉँध दिया हे.। वह सूत्र है--“भूदानमूलक 
भामोद्योगअधान अहिसक क्रांति ।” इस छोटे-से सूत्र में शासन- 
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मुक्त समाज की व्यावहारिक क्राति के मार्ग का संपूर्ण दिशानिर्देश 
निहित दे । 
क्राति का साधन 

क्रार्ति का आद्य साधन क्रान्तिकारी का जीवन है । अत उस 
ज्ञीचन का स्वरूप क्या हो; इस पर विचार सबसे पहले करने की 
आवश्यकता है। स्पष्ट हे कि वह जीवन क्रान्तिमत्र के अनुरूप तथा 
सकल्पित समाज के अनुकूल होना चाहिए। इसलिए क्रागिति की 

प्रक्रिया में प्रथम आवश्यकता इस वात की हे कि क्रान्तिकारी कारय- 

कर्ता अपने आपको शोपण-मुक्त वनाने की दिशा में योज़नापूर्वक 
कठम उठावे। याने, श्रमिकों के शोपण का त्याग करने की दिशा 
से ओर प्रस-जीवन रवीकार करने की दिशा मे शीघ्रता से आगे 
चढ़ | वे अपनी जीविका यथासभव शरीर-श्रम से हीं उपार्जित 
करे आर पदक सस्‍्कार के कारण उसमें जो कुछ कमी रह जाय, 
उसऊी पृर्ति श्रमिको से क्रमदान मॉगकर ही करे। 

लोग प्रछ्चेगे, अगर पेठ्क कमी दान से ही पूरी करनी है, 

तो उसे श्रम-दान से ही कराने का आग्रह क्‍यों ? आखिर श्रमिक 

का श्रम तो हमे अपन उपभोग के लिए लेना ही पडेगा, तो शोपक- 
वर्ग भी तो इसी प्रक्रिया से काम लेता ढ। वही बर्ग अपने 
शोपण से हिस्सा निकालकर हमारी कमी पूरी कर दे, तो उसमे 
ध्यापत्ति क्यो हो ? 
दिल और दिमाय की एकता 

टस आपत्ति का सनोवैज्ञानिक आधार है । पुरानी कहाबत 
है. जिसका नमऊ ग्याना है, उसीका गुण गाना है ।? यह वात 
यदि सही है, तो शोपग-मुक्ति की क्रान्ति में हमारा शोपणों 
सहायता से जीमा शोपफो का शोपण कायम रखने के पक्ष में 
छाशीवादस्वरूप होगा। झात्मरक्षा प्रकृति का नियम ह्े 
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आत्महत्या नहीं । जिसके आधार पर आत्मरक्षा संभव है, उसीकी 
सगलाकांक्षा स्वाभाविक है। वहुत-से पराक्रमी साथी यह 
फह सकते हैं कि जब हम विचारपूवक, आत्मरक्षा के लिए, 
शोपकी के शोपण पर निर्भर रहेगे, तो फिर हमसे ऐसी गलती 
क्रो होगी * वस्तुत' इस मामले में हमे अत्यन्त सतक रहने की 
आवश्यकता है। भीष्स-द्रोण जैसे स्थितप्रञ्ञ तपस्वियों के लिए 
जो चीज असभव साबित हुई, उसकी चेष्टा हम न करे, इसीमे 
श्रेय है। भीष्म, द्रोश के दिल ओर दिमाग में पांडवो की 
हिताकांज्ञा थी, लेकिन उनका कर्म दुर्योधन के संरक्षण के लिए 
ही हुआ। 

त्त्था और क्राति 


इस उदाहरण का मतलब यह नहों है कि हम उनकी सहायता 

नहीं लेंगे जो अपने श्रम से ही गुजारा नहीं करते। वस्तुतः 
हमारी क्रांति, पद्धति-परिवतन की क्रांति है। उसमे व्यक्तियों का 
वहिष्कार या निषेध नहीं है। इसलिए हम व्यक्तियों को अपने 
साथ लेकर ही आगे बढ़ेंगे, क्योकि हम शोपण का अन्त करना 
चाहते है, शोपक का नहीं । अतएव हमें विचार तथा आयोजन- 
पूरक अनुत्पादक व्यक्तियो से सहायता लेनों है। यह सहायता 
श्रम-दान के रूप से ही होगी। हम उससे प्रत्यक्ष अ्रम-दान तथा 
उनको श्रम-उत्पादित सामग्री का दान मॉगेगे । इस आवाहन से 
उन्हें भी वर्ग-परिवतेन की प्रक्रिया मे शामिल होने का सौका 
मिलेगा । यदि हम शोपण पर जीनेवाले साधन-संपन्न वर्ग से 
जीविका की सामग्री लेंगे, तो उसमे यह क्रांतिकारी तत्त्व नही 
रहेगा । क्रान्ति के चाह के रूप मे, क्रान्तिकारी संस्था का दूसरा 
स्थान हैं। इसलिए संस्थाओं के स्वरूप पर भी विचार करने की 
आवश्यकता है। व्यक्ति की तरह संस्था को भी अपना निर्वाह 
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अपने सदस्यों के श्रम से तथा जितने क्षेत्र में वह सस्था क्रान्ति 
का प्रसार करती हो, उस क्षेत्र के श्रमदान से ह्वी करना चाहिए। 
यही कारण है कि विनोवा अपनी क्रान्ति का आन्दोलन चलाने- 
बाली सस्थाओ को सूताजलि से ही निर्वाह करने के लिए 
कहते हैं । 

जिस प्रकार व्यक्ति तथा सस्था के शुद्धिकरण के साथ समाज- 
क्रान्ति का कठ्म आगे बढता जायगा, उसका क्रम कुछ निम्न 
प्रकार का हो सकता है । 
ससया से क्रान्ति नहीं 

शासन-मुक्त समाज की ओर अगर सफलता के साथ कदम 
बढ़ाना है, तो सर्वप्रथम हमे अपनी कास करने की पद्धति में 
परिवतंत करना होगा । अब तक हम संस्थानिप्ठ, याने केन्द्रवादी 
तरीके से काम करते रहे हैं। आज सर्वन्सेवा-सघ, या भूदान- 
समिति के कार्यकर्ता, लोगो से अपील करते हैं, जमीन लेते हैं, 
आर भमि-वितरण तथा उसके बाद का भी काम थे स्वयम्‌ ही 
करते हैं । पिछले पत्चीस या तीस साल से सभी रचनात्मक 
सम्थाओं का कार्य इसी ढंग से चलता रहा है। अब तक ऐसा 
करना जरूरी भी था, क्‍योंकि लोकमानस में इस क्रान्ति की आब- 
श्यकता का बोब नहीं था। लेकिन अन्र हमे जनता के अपने 
प्रत्यक्ष नतृत्य तथा उसकी व्यवस्था शक्ति के आधार पर ही काम 
फी प्रगति करनी है, नहीं तो शासन-मुक्ति के लिए अवश्य जन- 
शक्ति दा निर्माण नहीं हो सकता। 

टस प्रक्रिया के लिए आवश्यक यह हे कि हम गाँव-गाँव से 
लर्वेद्ियी क्रान्त' का बिचार फेलाये ओर उसके अमल के लिए 
प्राम-समितियों का सगठन फरे | भ्रमिशआ्राप्ति, वितरण, श्रम-दान- 
यज्ष कृपि-सुवार, केन्द्रित उद्योगो का बहिप्कार तथा प्रामोद्योगो 
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का संगठन आदि सभी कार्यक्रम समिति की प्रेरणा से ही चलने 
चाहिए। संस्था के कार्यक्तों केवल मार्ग-प्रद्शक का काम करे | 
हो सकता है. किसी उत्साही गाँव मे योग्य नेतृत्व न हो । तो जिस 
योग्यता के आदसी उस गाँव से सिले, उन्होंकी समिति वननी 
चाहिए तथा उन्हींकी माफत सारा काम हो, ऐसा आग्रह रखना 
चाहिए | फर्क इतना ही होगा कि ऐसे गॉव से कार्यकतो अपना 
अधिक समय सार्ग-द्शन के लिए दे तथा समुचित शिक्षण द्वारा 
गाँववालों में योग्यता का विकास करें | 
सतंत्र लोक-शक्ति 

इस तरह भूमि-प्राप्ति आदि कार्यक्रम के माध्यम से सतंत्र 
लोक-शक्ति के बिकास के लिए ग्राम समाज के संगठन की चेष्टा 
को जाय | जब आर्थिक संगठन के सिलसिले में काफी बड़े-बड़े 
तेत्रों में ऐसी जन-शक्ति का निर्माण होगा, तब निम्नलिखित 
योजना के साथ शासन-विघरटन की प्रक्रिया शुरू हो सकेगी । 
उस समय ग्रास-समसितियों का यह आपसी सगठन, शासन द्वारा 
सचालित ग्राम-व्यवस्था के सदो की सूची तेयार करेगा और 
यह निणेय करेगा कि उनमें से कितने विभागो का कास वह अपजी 
स्वतंत्र शक्ति से च्ना सकता है । उसे यह आत्मविश्वास हो जाने 
पर कि वह अमुक विभाग अपने आप सम्हाल सकता है, वह 
सरकार से उत्त विभागों का अपने लिए दान सॉगेगा। ग्राम 
समाज के लोग सरकार से कहेंगे कि इतने विभागों की ज्यवस्था- 
आप हमें सोंप दे और उन्त विभागों के खर्च के अनुपात मे हमसे 
कर लेना भी चंद कर दे । 

इस तरह भूसिदानन्यज्ञ से शुरू कर क्रशश सत्ता-दान-यज्ञ 
आन्दोलन पर पहुँचना होगा । 

उपयुक्त परिवर्तित करने के लिए हमे अपनी संस्थाओं के 
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रूप में परिषतेन करना चाहिए। ञआआाज की दफ्तर-प्रथा की जगह 
आश्रम-्प्रथा स्थापित करनी होगी । अखिल भारतीय दफ्तर तथा 
प्रांतीय वफ्तरो से लेकर छोटे-छोटे क्षेत्रो के दफ्तरों तक, सभी 
आश्रम का रूप ले लेंगे । इनमें कुछ जमीन कृषि के लिए होगी 
तथा फुरसत के समय उत्पादक श्रस के लिए कुछ भामोद्योगों की 
भी योजना रहेगी । 
उत्तादक श्रम का स्थान 

सामान्यत समाज के हर व्यक्ति को उत्पाठक श्रम से ही 
अपना गुजारा करना होगा और कुछ व्यवस्था, शिक्षा आदि 
उत्पादक शुद्ध मानसिक श्रम का समाज को सेवा के रूप में दान 
देला होगा । लेकिन आज की परिस्थिति में सस्थाओ के सेवक 
उस मजिल तक नहीं पहुँच सफेंगे। उन्हें व्यवस्था आदि का 
काम विशेष सात्रा मे करना होगा। इसलिए काम के समय का 
आवा हस्ला उत्पादक प्रवृत्ति तथा आधा हिस्सा व्यवस्था आदि 
काय से लगाना हाोगा। जितने समय के लिए उत्पादक परिश्रम 
करेगे उतने से जिस अरुपात से उत्पादन होगा, उसी द्विसाव से, 
व्यवन्धा-कार्य के लिए समाज से “दान! लेकर काम चलाना होगा । 
साथनसाथ इस बात को कोशिश करनी होगी कि यह दान भी 
शअमदान या सअत्यक्ष श्रमोत्यादित सामग्री का दान हो । 

लाइन प्रत्न सम्कार के फारण आज हम सेबको की इस हट 
तक बटन का तयारी नहीं है । हम चाहे जितनी कोशिश करे, 
इस जावन मे पृ उत्पादक श्रसिक के रूप में हम अपना 
परिवतन शायद ही कर सकेंगे । अत. जितना हम अपने श्रम से 
डणठन करण उसके अनुपात से भी अधिक सामग्री अपने 
गुजारे फे लिए समाज से दान के रूप में लेकर हमे समझकोता 
करना पड़ेगा। लेकिन इसे हम अपनी कमाई न मानकर 


बनने फ्ज जज 


2) 


सहायता” सानेगे ओर एक ओर स ड्लाइद शक्छे लू झा 
तथा दसरी ओर से अपना खच कम करते हुए इस लहाण्ता 
की रकम घटाने की निरन्‍्दर कोशिश करते रहेंगे । 
सेवक क्या करेया ? 

इस प्रकार संस्था ले सेवक को उंनन्‍्धा के दायर से चाहर 
निकालकर प्रत्यन्ञ जतशक्ति के आधार पर आसन्दोकूस हा संद 
टन करना होगा | लेकिन उसके साथ-साथ उसे इस दात कला 
भी ध्यान रखना होगा कि अहिंसक समाज सें संस्याऋं का 
स्वरूप भी आज्ञ जेसा नहीं रहेगा। इसलिए आच्चोक्नन क्रो 
केवल संस्था का आधार छुडाना होगा, एसी वात नहीं है. चनिक्त 
संस्था के रूप मे आमूल परिवरतेन के लिए सक्रिय कदम उठाना 
होगा। 

शासन-मुक्त या शासन-निरपेक्ष समाज में शासन का अबच- 
शेप रहेगा ही, लकित जैसा कि पहले कहा जा उक्ता है. उसकी 
शक्ति गाणु होगी ओर जनशक्ति छुझ्य होगी। क्क्न जन्नत 
सचतन तभी दो सक्तती है, जब उस सिरन्‍्तर सक्रिय चतृत्वत सत्ता 
ग्हे इसालहूए शासनननरपक्षु ससाज के लए यानी वारतबिक साक- 
शाही के लिए समाज से तीन संस्थाओं की आव्श्यक्ता दोसगी : 

( १ ) ज़ननायक “ 

(० ) जनशक्ति या जनमुत और 

( ३ ) जन-्रतिनिधि । 

जननायक सम्धा जन्शक्ति का सनिमोण करनी अर 
शाक्त जन-प्रतिनिधि को निदश देगी | 

इस प्रकार अहिलक सम्राज़ से सबसे शक्तिशाली संस्था 
सवकन्‍सस्था होगी। ऐसो सेचक-संस्था का स्वरूप क्‍या हो, यह 
प्रश्न लोकनीति में उसी प्रकार सबसे अधिक 


रत 





रे 


पद 
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प्रकार राज्य-सस्था का स्वरूप-निर्णय राजनीति में सबसे अधिक: 
सहत्त्व का द्वोता है । 

इसी प्रश्न का विवेचन करते हुए सत विनोवा ने पुरी के 
ऐतिहासिक सर्वोद्य-सम्मेलन मे संसार के समक्ष घोषणा की कि 
अहिंसक समाज से सेवा सार्वभौम और सत्ता सेविका होगी ।” 
लेकिन सावेभौम सेवा की सरथा अगर आज के स्वरूप में रह 
जाय तो क्‍या वह सेवा की ही संस्था के रूप में कायम रह 
सकेगी ९ 
सेवक और सस्था 


आज सेवक-सस्थाएँ भी उसी प्रकार से सचालित ओऔर 
अनुणासित हैं जिस प्रकार से राज्य-सस्थाएँ हैं। ऐसी स्थिति में" 
श्रगर आज़ को सेबक-सस्था राज्य-सस्था से इतनी अधिक 
शक्तिशाली हो जाय कि बहू राज्य का भी नियन्रण करने लगे तो 
ऐसी सम्था राज्य के ही स्थान पर आरूढ हो जायगी । कारण, 
सम्था को जब सचालन-काय ही करा है तो वह कारये राज्य 
की मार्फत न करके खुद ही करने लगेगी | अत अहिंसक समाज 
से जिस शक्तिशाली सेवक-सम्था की कल्पना की गयी है, उसका 
स्वरूप भी कुछ और होगा । 

ऐसी सेवक-सस्धा मे सेवक सा्वेभोम और सस्था सेविका 
होगी । जनसेवक स्वतत्र जननायक के रूप मे जनता मे विलीन 
होजर रहेगे आर जनशक्ति का निरन्तर आवाहन करते रहेगे । 
जनऊन्याए के यत् से उनका पोरोहित्य होगा, लेकिन स्वत्तत्र 
रहते हुए भी थे विक्षिप्र नही रहेरो। वे सेबक-सस्था बनाय्रेगे 
अवश्य, लक्नि रणम के कीडे की तरह अपनी वनायी हुई सस्था 
ऊ अन्तगत नहीं रहूँगे। जिस प्रकार मकड़ी अपने वनाये हए 
जाल के ऊपर रहती है, उसी तरह थे उसे अपने ध्यय की पूर्ति के. 


लिए इस्तेमाल करंगे। आज जनता सीचे संस्था की पोपक 
होती है, ओर संस्था सेवक की । उस समय जनता सीधे सेवक 
को पोपण देगी और सेवक संस्था को । जनता द्वारा यह पोपण 
भी सेवक के श्रस के बिनिमय के रूप में होगा; न कि उसकी 
बा के रूप से । इसके रूप की च्चो हम पहले ही कर 
चुके है। 


 अतएव इस क्रान्ति के सेवक केवल आन्दोलन को ही 
सस्था-मुक्त नहीं करेंगे, बल्कि खुद भी अपने को तंत्र-मुक्त कर 
जनशक्ति के आधार पर भरोसा करके उससे बिलीन होने की 
चेष्टा करेंगे । हमारे सेवक ज्यो-ज्यो इस ओर बढ़ेंगे त्यो त्यों वे' 
शासन-मुक्त समाज की ओर आन्दोलन की प्रगति कर सकेरे । 


वर्ग-विषमता की समस्या :१०:; 


यह्‌ स्पष्ट है कि शासन-मृक्त समाज का स्वरूप संचालित न 
होकर सहकारी होगा । सहकार समात स्वर के ल्ञोगो के चीच ही 
हो सकता है । ज्ब्र तक विषमता रहेगी, तब तक सहकार नहीं 
हो सकेगा । इसलिए यह आवश्यक हे कि शासन-मुक्त समाज से 
वर्ग-विपमता न हो। लेकिन जिस तरह राजनेतिक क्षेत्र मे 
सवाधिकारी राज्यवाद (7'0५४॥(80४ए४शव0) की समस्या आज 
का मुख्य सवाल है, उसी तरह सामाजिक क्षेत्र मे बर्गे-विपमता के 
संकट ने आज सबसे ऊपर का स्थान ले लिया है | समाज आज 
दो सिश्चित तथा विरोधी बे में विभाजित हो गया है। एक 
वर्ग उत्पादन करता रहता है और दूसरा व्यवस्था के बहाने 
उत्पादित सामग्री का उपभोग करता रहता हे। साधारण 
भाषा से कहना होगा कि एक सेहनत करके खाता दे और 


अक] ध्‌ छ& «++ 


दूसरा दलाली करके, और हम अक्सर एक को 'सजदूर” और 
दूसरे को हुजूर' कहते हैं । 


शोपणा के प्रकार 


बर्ग-विपसता की यह सामाजिक समस्या कोई रबतत्र समस्या 
नहीं हैे। यह राजनेतिक तथा आर्थिक केन्द्रीकरण का 
नतीजा-सात्र है । इस वात को विशेष रूप से सममताना 
चाहिए। आशख्िर हुजूर लोग मजूरों का शोपण किस तरह 
करते है? इस पर से वचपन मे पढी हुईं बिल्ली और 
बदर की एक छोटी-सी कहानी याद आतो है | दो विल्लियाँ 
मेहलत करके रोटियाँ लायी थी और वबढर उस रोटी का माकूल 
वेंटबाग करने के चहाने उसे खा गया । उसी तरद्द मजदर रोटी 
का उत्पादन करता है ओर हुजूर ज्ञोग इन्तजाम करने के 
बहाने बह रोटी खा जाते हैं। मजदूर केवल पेट पर हाथ रखकर 
ताकने रहते हैं । 

है। कारण है कि आज ससार से चारो ओर से बर्गहीन 

समाज कायम करने की साँग सुनायी पडती हे, लेकिन यह 
बगहीन समाज कायम केसे हो ? अगर दुनिया मे एक ही वर्ग 
रखना हे तो बह मजदूरों का यानी श्रमिकों का ही एक बर्ग हो 
सकता है, क्योकि हुजूर-बग यानी व्यचरस्थापक-बर्गं अकेला 
अपन पर पर खड़ा नहीं रह सकता। अत वर्गह्दीन समाज 
कायम करने के लिए आवश्यक हे कि इस हुजूर-बर्ग का लोप 
है | इस वरा का विपटित करने का तरीका तभी मालूम हो 
सज्या, जब हम इसके संगठित होने के इतिहास को समभझ ले। 
हअजूस्वग हसे वना ? 

सानव-समाज के प्रथम युग से सभी लोग मजदर थे--सच 
उन्पाइन करके खाते थ ओर सब सहयोगिता के आधार पर 
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भुड मे रहते थे । इसी कारण हमारी कितावो में लिखा हे कि 
सत्य-युग में एक ही वर्ण था | वाद को जव समाज मे प्रतियोगिता 
का आविभोव हुआ तथा आपसी संघष के नतीजे से हिसा होने 
लगी, तव मनुष्य ने राजा की स॒ष्टि की, यानी राज्य के रूप में 
एक ऐसी संस्था की स॒ष्टि की जिससे कुछ लोग बिना उत्पादन 
किये व्यवस्था करके अपना गुजारा कर सकते थे । इस तरह 
उज्य-पद्धति के आविष्कार से हुजूर-बर्ग की सृष्टि हुई । जैसे-जैसे 
राज्य-्प्रथा केन्द्रित ओर विरतृत होती गयी, बेसे-वेसे उसीके 
पहार हुजूर-वर्ग का विस्तार हुआ । उसी तरह सलुष्य ने श्रम 
टालने के लिए पूंजी के आधार पर जिस उत्पादन-पद्धति का 
आविप्कार किया, उसी पद्धति के अनुसार उद्योग-धंधो के 
संचालन तथा उत्पादित सामग्री के वितरण के वहाने एक दूसरी 
जाति के हुजूरो की विराट फोज खड़ी हो गयी। दोनो मिलकर 
सजदूर पर इतना अधिक वोक हो गया कि आज मजदूर उसके 
नीचे दवकर मरना चाहता दे । 
हुबूर बनाने के कारखाने 

सिफ इतना ही नहीं, मोजूदा शिक्षा-पद्धति की खराबी के 
कारण शिक्षित समाज के लोगो में किसी प्रकार के उत्पादन का 
कास न कर सकने के कारण उनमें से जों लोग व्यवस्था तथा 
वितरणु-कार्य नही करते हैं, वे भी किसी-न-किसी तरीके से 
मजदूरों के कंधो पर बैठे रहते हैं. । वस्तुत. आज के स्कूल और 
कालेज हुजूर वनाने के कारखाने-सात्र बने हुए है । अतण्व लेखे- 
ऊँसे इस कारखाने से लोग निकलते जाते हैं, वेसे-वैसे मजदरो के 
कन्धो पर चोक चढ़ाते जाते हैं। इस प्रकार राजनेतिक तथा 
आर्थिक केन्द्रीकरण के अलावा वर्तमान शिक्षा-पद्धति छह विपमता 
तेजी से बढ़ा रही द्व । 


न हर न 


फलत राजनैतिक तथा आर्थिक केन्द्रीकरण के नतीजे से 
आज़ मजदूरों के कन्धो पर हुजूरों के बोझ की वृद्धि के कारण 
केवल मजदूर ही ठबकर मर रहा है, ऐसी बात नहीं है, वल्कि 
सख्याधिक्य होने के कारण हुजूर लोगों को भी मजदूरों के शरोर 
से इतना रस नहीं मिल रहा है, जिससे वे मोटे-ताज रह सकें, 
इसलिए वे भी सूखकर मर रहे हैं । इस प्रकार आज दोनों के 
सामने सकट खडा है. यानी सारा ससार ही बगे-विपमता को 
आग से भस्म होना चाहता है । ऐसी हालत से आवश्यकता इस 
वात की हे कि तत्काल और तुरत एक महान्‌ क्रान्ति के द्वारा पूर्ण 
रूप से एक वर्गीय समाज कायम हो, अर्थात्‌ हुजूर-बर्ग के विघटन 
से मजदूरों का ही एक अद्वेतवादी समाज कायम हो | 
कान्ति की दो ग्रक्रियाएँ 

प्रश्न रह जाता हे कि इस क्रान्ति की प्रक्रिया क्या हो ? दो ही 
तरीके दो सकते हैं, एक वर्ग-सघरप का हिसात्मक तरीका, दूसरा 
चर्ग-परिवतन की अहिसात्मक क्रान्ति । एक विनाशकारी तरीका, 
दुसरा क्रान्तिकारी तरीका । पहले तरीके से मजदूर द्वारा हुजूरों 
के उन्मूलन की चेष्टा होगी ओर दूसरे तरीके से हुजूर मजदूर 
चनकर मजदूरों में विलीन होगे। पहले तरीके की दूसरे मुल्को 
में क्राफी आ्राजमाइश हो चुकी हे और हमने देखा कि उसका 
कोई नतीजा नहीं निकलता हे, वल्कि एक समस्या से निकलकर 
दूसरों उससे जटिल समस्या के नीचे समाज पड जाता द्वे । रूस 
में उन्मूलन की चेष्टा हमने देखों। चहाँ हुजूर-बग खत्म नही 
छुआ । उनको केवल चोटो ही कट गयी। सारा शरीर ज्यो-का- 
त्यो रह गया। पूजीपतियों का नाश हुआ सहदी, लेकिन बहों 
उतना जबरदस्त एक व्यवस्थापक राज्य कायम हुआ कि इस 
व्यवस्था फे नाम पर ही हुजूर-बर्ग का इतना अधिक सगठन 
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हुआ कि सजदूर पूर्ण रूप से उसके नीचे दृव गया। पूँजोपति- 
रूपी चोटी रहने पर जनता कभी-कभी उसे पकड़ भी सकती थी, 
क्लेकिन अब तो उससे सी हाथ धो वैठी और एक भयंकर संगठित 
चल की मुद्दी के नीचे चली गयी । 


उन्यूलन की प्रक्रिया 


उन्मूलन की प्रक्रिया हिसा को प्रक्रिया है। इसलिए इस तरीके 
केवल ऊपर लिखे मुताबिक तात्कालिक ओर व्यावहारिक 
संकट ही आयगा, ऐसी बात नहीं । सानच-समाज़ में एक स्थायी 
संकट कायम हो ज्ञायगा। आखिर हम वर्ग-विषसता क्‍यों दूर 
फरना चाहते हैं ? इसलिए कि हस हिंसा से मुक्त होकर दुनिया 
से शान्ति कायम कर सके। हिंसा को माननेवाले कहते हैं 
कि वे भी दुनिया मे हिसा खत्म करके शान्ति कायम करना 
चाहते हैं | परन्तु वे कहते हैं, कॉटा निकालने के लिए कॉटा ही 
चाहिए, मालिश से वह नहीं निकलेगा । यानी हिसा से ही हिंसा 
का अन्त होगा, प्रेम से नहीं। लेकिन प्रश्न यह दे. कि कया 
हिंसा से हिसा का अन्त होगा ? जो लोग इस प्रकार सोचते 
है, वे विज्ञान को भूल जाते है । विज्ञान का कहना है. कि हरएक 
क्रिया की समान प्रतिक्रिया होती है और इस क्रिया-मतिक्रिया का 
घात-प्रतिधात अनन्तकाल तक चलता है। अतः अगर हिसा 
की क्रिया होगी तो उसकी प्रतिक्रिया प्रतिहिंसा ही होगी ओर 
हिसा-प्रतिहिसा का घात-प्रतिघात अनन्तकाल तक चलता रहेगा । 
फिर किस काल में जाकर हिंसा समाप्त होकर शान्ति की स्थापना 
होगी | 
इसलिए गांधीजी हमसे बर्ग-परिवर्तेत की अर्दिसक क्रान्ति 
करने का आवाहन करते रहे हैं। 
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वे हुजूरबर्ग को सामाजिक उत्पादन में शामिल होकर 
उत्पादक-चर्ग मे विलीन होने के लिए कहते थे और इसका सक्रिय 
कार्यक्रम ठेश के सामने रखते थे। सन्‌ १६४४५ में जेल से 
निकलते ही उन्‍्हान कहा कि अग्नेज तो जा रहे हैं और शायद 
हम जेसा सममते हैं, उससे जल्दी ही जायेंगे । अब हमसे शोपण- 
हीन समाज कायम करने के लिए सक्रिय कदम उठाना है। इसके 
अमल के लिए उन्होंने कहा कि जो लोग खादी पहनना चाहते है 

हूँ दी पेसे प्रति रुपये का सूत कातना ही होगा । उसी तरह 

उन्दीने कहा कि जो लोग खाना खाना चाहते हैं, उन्हे अपने हाथ 
से अन्न-उत्पादन करना ही द्वू । इन वातो पर वे यहाँ तक जोर 
देते थे कि कल्कत्ते के लोगो के यह कहने पर कि उनके पास 
जमीन करा), जहाँ वे अन्न-उत्पादन कर सकते हैं, उन्होंने कह्दा 
कि गमले से ही सही, लेकिन नियमित रूप से अन्न-उत्पादन की 
प्रक्रिया हरणक को अपने हाथ से करनी ही है | 

यह स्पष्ट है कि गाधीजी जेसे व्यावहारिक क्रान्तिकारी व्यक्ति 
यह नहीं समभते थे कि दो पेसे के सूत कातने-सात्र से या गमले 

अन्न-उत्पादन करने से देश के अन्न-वस्म्र की समस्या हल हो 

जायगी या उतने ही से हुजूर-चर्ग के लोग मजदूर बन जायेंगे 
लेफिन क्रान्ति तो पहले विचास्न्क्षेत्र मे ही होती है। गाधीजी 
सामान्च लाक्षशिक उत्पादन से पहले लोगों के दिमाग में क्रान्ति 
लाना चाहते थ ताकि वे निरन्तर अपने हाथ से उत्पादन करने 

भहेक्त्त को समझे ओर थोडा-सा उत्पादन करके उत्पादक-वर्ग 
में सम्मिलित होने की क्रान्ति मे शामिल हैं, यह वात जाहिर करे 
याना गावाजो के इस आन्दोलन के रजिस्टर से नाम लिखा ले । 
शिक्षा-पद्धति में क्रान्ति 

इसी प्रकार वर्ग-परिवतेन की क्रान्ति को दिशा से दूसरे हल्के- 


> दे 


हल्के सक्रिय कार्यक्रम रखते थे। चे बाबू वर्ग के लोगो को अपने 
व्यक्तिगत काम के लिए घरेलू नौकर से काम न लेने की बात 
कहते थे। अपने आदश के अनुसार संचालित आश्रमों मे 
पाखाना-सफाई से लेकर खाना बनाने तक सभी काम अपने हाथ 
से करने की विधि रखकर श्रम-्रतिष्ठा पर जोर देते थे । अन्त 
में उन्होंने बर्ग-परिवर्तत का एक महान्‌ क्रान्तिकारी तथा व्याव- 
हारिक कार्यक्रम दुनिया के सामने रखा, वह था शिक्षा-पद्धति 
में आमूल परिवरतेन | उन्होंने कहा कि शिक्षा के लिए वर्तेमान 
हुज्र वनाने के कारखानो को बंद कर दिया जाय और सारी 
शिक्षा-योजना शरीर-श्रम द्वारा उत्पादन की प्रक्रिया के माध्यम से 
ही वनायी जाय । ऐसा करने से मजदूर वर्ग के लोगो को शिक्षित 
करने सें उन्हें: मजदूरी के कार्य से उखाड़ने की आवश्यकता नहीं 
होती है और मजदूर रहते हुए वे शिक्षित हो जाते हैं। बाबू 
लोगो के लड़के भी बचपन से ही उत्पादन-कार्य मे अभ्यासी 
होने के कारण समर्थ उत्पादक वन जाते है। इस तरह नयी 
तालीम के द्वारा देश मे शिक्षित तथा वैज्ञानिक मजदूरों का एक- 
वर्गीय समाज कायम हो जाता है । 

समभ आम-सेवा का कार्य 


गांधीजी उपयुक्त मनोविज्ञान तथा शेक्षणिक कार्यक्रम सात्र 
सेही संतुष्ट नहीं थे। यह सही है कि अहहिसा में इन 
प्रक्रिाओो का सवसे अधिक महत्त्व है, लेकिन साथ ही अगर 
समाज-व्यवस्था सें आमूल परिवर्तन किया न जाय तो प्रतिकूल 
परिस्थिति में मनोवैज्ञानिक तथा शैक्षणिक कार्यक्रम भी विफल 
हो सकता है इसलिए थे देश को एक महान सामाजिक क्रान्ति 
के लिए तेयार करना चाहते थे। इस दिशा मे उन्होने मुल्क के 
सामने समग्र म्राम-सेचा द्वारा जन-स्वावलंचन का कार्यक्रम 

छू 
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रखा। जहां वे हुज॒रो के विवेक पर असर कर उन्हें मजूर बनने 
की प्रेरणा देते थे, वहीं वे देहाती उत्पादक-वर्ग के लोगों में इस 
वात की चेतना पेदा करना चाहते थे कि वे हुजूरो की उन 
सेवाओ को इनकार करने की शक्ति संगठित करे, जिनके बहाने 
हुजूर लोग उनका शोपण करते रहे हैं, अथीत्‌ बन्दर और बिल्ली 
को कहानी की भूमिका में अगर कहा जाय तो जहाँ वे बन्द्रों 
को अपने-आप रोटी पैदा करके गुजर कर शोपण छोड़ देने की 
वात कठते थे, वहाँ विल्लियो को अपने आप रोटी बॉटकर 
खाने का सरेश सुनाते थे, ताकि उन्हे किसी दूसरे के पास रोटी 
वँटवाने की सेवा लेने के लिए न जाना पड़े । है 
उन्होंने इस आन्दोलन के लिए सबसे पहले नेतृत्व की 
तब्दीली की वात की । आज जितने भी आन्दोलन चलन रहे हैं 
उनके नठृत्व वायू वर्ग के लोगो के ही ह्वाथ में हैं, द्ालाँकि जिस 
प्रकार मैने पहले भी कहा है, वे हितेपी वाबू लोग हैं। लेकिन 
वर्ग-हीन समाज कायम करने का नेदत्व अगर ऐसे लोगों के 
हाथ मे रहे, जिनमें उत्पादन करके अपना गुजारा करने की शक्ति 
नहीं है, तो आन्दोलन के सफल होने पर यह्‌ नेदृत्व बिना पेदा 
करके खाने का कोई-न-कोई जरिया ढूँढ लेगा, यानी थे स्वावलंबी 
समाज की वात न सोचकर सचालित समाज की ही वात करेगे, 
क्योकि ऐसे समाज़ मे सचालक का काम करने के लिए उनकी 
आवश्यकता होगी अर्थात्‌ नेतृत्व अगर जिनके हाथ में आज दे 
उन्हीं पर रह गया तो आन्दोलन को धोखा होने की पूर्ण 
सभावना रहती है | इसलिए गाधीजी ने पहला नारा यह लगाया 
फि हमे इस समाज-क्रान्ति के लिए सात लाख नौजवान चाहिए 
जो सात लाख गाँवो से जाकर वर्ग-परिवर्तेन कर उत्पादक श्रम 
द्वाग अपना शुजारा करे और समग्र आम-सेवा से प्रत्येक देहात 


गन धर छु +>- 


को स्तयंपूण बनावे। यही कारण है कि आज विनोवा गांधी- 
मंत्र के आधार पर जो क्रान्ति चला रहे है, उसके सेवकों को 
गाँवगाँव मे सक्रिय रूप से उत्पादक श्रम करते हुए क्रान्ति का 
प्रचार करने को कहते है और क्राम्तिकारी संस्थाओं को श्रमदान 
के आधार पर हो अपना संघटन चलाने को कहते हैं । 
हुजूर मजूर बनें 

गांधीजी ने यह स्पष्ट रूप से देख लिया था कि आज सजदूर- 
बरग वेहोश है। अतः उनका नेतृत्व किसी वाहोश व्यक्ति को ही 
करना होगा । ऐसा होश हुजूर-वर्ग के लोगो मे ही है, अतः उन्हींको 
मजदूर वनकर नेतृत्व तब्दीली का उद्दश्य सिद्ध करना होगा। मजदूर 
से तो कहना होगा कि तुम अपना काम अपने-आप चलाओ और 
दूसरे द्वारा अपने को शोषित न होने दो, पर ऐसी वात कहे 
कौन ? कया हम कहनेवाले उनसे यह वात कह्टे कि हम तुम्हें रास्ता 
बताने की सेवा देते हैं, अतः हमारी सेवा तो ले लो और उसके 
एवज से हसको विना पैदा करके खाने दो लेकिन दूसरे की ऐसी 
सेवा लेने से इनकार करो जिससे वे विना पेदा करके तुम्हारे 
श्रम से उत्पादित सामग्री का उपभोग न कर सके, क्‍या ऐसा 
कहता सुसंगत होगा ? इस प्रकार विश्लेषण कर विचार करने से 
यह स्पष्ट हो जाता है कि वर्गहीत समाज की क्रान्ति के नेतृत्व 
के लिए सबसे पहले देश के हुजूर-बर्ग के नौजवानों को सजदूर 
चनकर मजदूरों से विलीन होना होगा ओर शोपणा की प्रक्रिया 
से असहयोग करने का आन्दोलन चलाना होगा, वरना वर्गहीन 
समाज की वात कोरे आदश के रूप मे रह जायगी । 

इस तरह गांधीजी ने सात लाख नोजबानो को मजदर बन- 
कर मजदूरों का प्रत्यक्ष नेहृत्व स्थापित करने के वाद देहाती 

जनता की आवश्यकताओ की पूर्ति तथा आतरिक व्यवस्था के 


न ६ घ्यन 


लिए स्वावलंवी बनाने का सगठन करने को कहा, जिससे 
वे समाज में अति विकसित व्यवस्थापकों तथा बितरको 
केहाथ से मुक्ति पा सके। इस दिशा में उन्होंने चरखा सघ 
आदि सस्थाओ के कार्यक्रमों मे आमूल परिवतेन किया, जिससे 
सभी कार्यक्रम पूर्ण आम-स्वावलवन की दिशा में चल सके | 


सक्षेप में गाधीजी ने परिवतन की दिशा में दनिया को 
दुधारा मंत्र दिया। शोपक-बर्ग को शोषण छोडकर उत्पादक 
वनने के लिए उनकी विवेक-चुद्धि को जाग्नत किया और शोपित- 
वर्ग को शोपण से असहयोग करने का सगठन करने को कहा, 
जिससे शोपक-चर्ग को अ्रव शोपण करने की गुजाइश नहीं रह 
जायगी, ताकि परिस्थिति की मजबूरी के कारण वे अपने को 
मजदूर बनाकर बर्ग-परिषत्तन की क्रान्ति की ओर अगम्नसर 
हो सक | 


व्यक्ति नहीं, पढति वदलनी है 


उपयुक्त आन्दोलन के सदेश से उन्होने दुनिया को एक नया 
सत्र दया। उन्हाने क्रास्ति का एक नया क्रान्तिकारी तरीका 
वताया। वस्तुत व्यक्ति कुछ नहीं है, पद्धति ही असली चीज 
हैं | ब्साक कारण भनुप्य सुखी या दु खी होता है. । अत अगर 
टुखस मुक्त होना चाहते हो तो पद्ठति बदलो, न कि व्यक्ति । 
सच पूछये, तो केन्द्रीय राज्यवाद तथा पूँजीबाद के कारण 
व्यवस्था-वितरण फा जो कार्य है, उसीने हुजूरो की आवश्यकता 
का ख्राष्ट को आर जब तक समाज मे उस कार्य को आवश्यकता 
ग्हगी तव तक यह वर्ग किसी-न-किसी नाम से कायम रहेगा। 
इसालए गाधाज़ा विकेन्द्रित तथा र्वाचलंबी उत्पादन और 
व्यवस्था द्वारा उस काय को हो समाप्त करना चाहते थे, जिसके 





ब्ड धर ६ 


कारण आज की वरग-विषमता का संकट संसार भर में फेल 
गया है । 
श्रम-विभाजन की वात 
देश के पढ़े-लिखे लोगो को जब यह वात वताई जात्ती ह्व्तो 
वे कहते हैं कि आप एकतरफा वात कहते है । यह क्या जरूरी है 
कि सभी लोग शारीरिक और मानसिक दोनो श्रम करे ? वे 
श्रम-विभाजन की वात करते हैं। वे कहते है कि आखिर सत्र 
व्यक्तियों की प्रकृति, प्रवृत्ति तथा संस्क्रति एक-सी नहीं होती । वे 
कहते हैं कि प्रकृति की विचित्रता के कारण विभिन्न व्यक्तियों से 
विभिन्न शक्तियाँ होती है और समाज की उन्नति के लिए उन 
शक्तियो का पूर्ण उपयोग होना चाहिए। ऐसा कहकर श्रम- 
विभाजन के वहाने वे कुछ लोगो को मानसिक श्रमवाले और 
कुछ लोगो को शारीरिक श्रमवाले बनाने की वात करते हैं और 
कहते है कि दोनो ही श्रमिक होने के कारण एक ही वर्ग मे 
शामिल हो सकते है। विनोवाजी के शब्दों में वे श्रसिक-बर्ग में 
भी राहु और केतु के रूप में वर्गे करते है। लेकिन प्रश्न यह है 
कि क्‍या सानसिक श्रमिक ओर शारीरिक श्रमिक के रूप से दो 
चर्ग चलाने पर वर्गहीन समाज का उद्देश्य सिद्ध होगा ? फिर तो 
मानसिक श्रमवाले शारोरिक श्रमवालों पर हुकूमत कर उनका 
शोपण ही करने लगगे । 
यह कैसी प्रगतिशीलता ? 
आरशचय की बात यह दे कि जो लोग मानसिक श्रमिक और 
शारीरिक श्रमिक के रूप से दो बरसे रखना चाहते हे, वे प्राचीन 
वर्गे-व्यवस्था के खिलाफ है। वे अपने को प्रगतिशील कहकर 
चर्गप्रथा को प्रतिक्रियावादी व्यवस्था कहते हैं। बस्ठुत. अगर 
चौद्धिक श्रमिक तथा शारीरिक श्रमिक यानी ब्राह्मण और शूटर 


न्न्७छ5 -- 


रूपी ढो वर्ग रखना है, तो समाज की उन्नति के लिए बरु-व्यवस्था 
ही ज्यादा व्यावहारिक है, क्योकि अगर दो अलग ही वर्ग रखना 
है तो पेतक गुण का लाभ समाज को क्यो न मिलते ? 

वे प्रकृति के नियम और विज्ञान की बात करते हैं। क्‍या 
उनके वैज्नानिक प्राणितत्त्व से ऐसी वात भी है कि कुछ लोगो का 
फेवल मस्तिप्क वना है और कुछ का शरीर ? छुद्रत ने मनुष्य 
को शरीर और मस्तिप्क, दोनो दिये हैं | उसने मानव को बौद्धिक 
तथा शारीरिक शक्ति दोनो से विभूषित किया है, इसलिए कि 
प्रत्येक मनुष्य दोनो को चलाकर प्रकृति मे से ही अपने को जिन्दा 
रखने का साधन निकाल ले और स्र॒ष्टि की रक्ता करता रहे | अगर 
सनुप्य इस नियम का डलल्‍्लघन कर अपने को मानसिक श्रमिक 
ओर शारीरिक श्रमिक मे विभाजित कर ले तो वह प्रकृति का 
विद्रोह करता है ओर प्रकृति इस द्रोह का प्रतिशोध लेकर ही 
रहेगी । आज हम दुनिया में जो वर्ग-विपमता का ज्वालामुखी 
देस रहे हैं, चह कोई खास वात नहीं है, वह प्रकृति द्वारा प्रति- 
शोध का प्रदशन-मात्र है। अतएवं अगर हम समाज को रिथर 
तथा शात॒ देखना चाहते हैं, तो हमें वर्ग-परिवर्तेन की क्रान्ति 
बुलद कर मानव-समाज से इस द्रोह का अन्त करना ही होगा । 
भृदान यज्ञ और वर्ग-परिवतन 

सत बिनोवा द्वारा प्रचर्तित भूदान-यज्ञ वर्ग-परिवर्तन की क्रान्ति 
का एक महान तथा व्यावहारिक कदम द्वै । बस्तुत आज भूमि- 
दीन मजदूर झअत्यन्त शोपित-बर्ग हे ओर इसका शोपण इसलिए 
होता है कि उत्पादन का मूल साधन, भूमि, पूँजी के कब्जे मे है ! 
भूमिपति, जिन्‍्हों न पूँजी लगाकर जमीन प्राप्त की है, श्रमिकों के 
्षम से लाभ उठाकर उद्य वर्ग यानी हुजूरवर्गीय बने हुए हैं। 
विनोबाजी, भूमि फिसीफी सपत्ति नहीं है, यह सिद्धान्त बताकर 


ब्ननऐछ १ बडे 


कहना चाहते हैं कि भूमि की उत्पादित सामग्री उन्होंके उपभोग 
में आनी चाहिए, जो उस पर श्रस करे । इस सिद्धान्त के अनुसार 
चे भूमिपतियों को भूमि पर श्रस कर अपने को सजदूर-बर्ग सें 
परिवर्तित करके मजदूरो में विज्ञीन होने को कहते हैं। भूमिदान 
कहता है कि जिनके पास अधिक भूमि है, वे जितने पर खुद 
अपने शरीर-श्रम से पैदा कर सकते हैं, उतनी अपने पास 
रखकर बाकी भूमि उत्को दे दें, जो उस पर परिश्रम तो करते 
है, लेकिन जिनके पास भूमि नहीं है। 


विनोवा की चेतावनी 


विनोवाजी का भूमिपतियों से ऐसा करने को कहना कोई त्याग 
ओर मेहरवानी का आवाहन नहीं है। यह सानव-समसाज़ की, 
देश की और उनकी निजी स्वार्थ-रक्षा के लिए एक सामयिक 
चेतावनी है। जैसा कि मैंने पहले ही कहा हे, आज की दुनिया में 
चर्ग-विपस्तता का सकट इस पराकाए्ठा पर पहुँच चुका है कि हुजूरों 
के वोक से सजदूर दवकर सर रहे हैं और अत्यधिक तादाद हो 
जाने के कारण पोपण के अभाव से हुजूर सूखकर मर रहे हैं । 
यही हालत थोड़े दिन जारी रही, तो दोनो के मरने पर सप्टिनाश 
यानी सर्वेनाश हो जायगा | लेकिन प्रकृति यानी सृष्टि को मूल 
प्रवृत्ति आत्मरक्ता है, इसलिए वह अपने को मरने नहीं देगी ओर 
जिन्दा रहने के लिए कोई-न-कोई उपाय निकालेगी । यही कारण 
है कि आज का जमाना पुकार-पुकारकर चर्गहीन समाज की 
सॉँग कर रहा है। मैंने कह हे कि वर्गहीन समाज दो ही तरीके 
से कायम हो सकता है। मजदूर द्वारा हुजूरो का कत्ल या हुजूरो 
का सजदूर वनकर सजदूरों से विल्लीन होना। आज विनोवा 
सहात्मा गांधी के विलीनीकरण के मंत्र से हुजूर-बग को दीक्षित 


है 


रह 


न धर बन 


करना चाहते हैं| अगर हुजूर घृणा, शान या क्रोध के कारण इस 
दीक्षा को इनकार करते हैं, तो वे देश और दुनिया और उनके 


साथ-साथ अपने को ज्वालामुखी के मुख पर ढकेलते हैं । 
नोजवान आगे बढ़ें 


बस्तुत' आज भारत के नौजवानो पर एक बडी जिम्मेदारी आ 
पडी है । आज के युग ने एक महान चुनौती दी है । इस चुनौती की 
बात को विनोवाजी देश भर में घूमकर लोगों तक पहुँचा रहे 
हैं । बह वात है. कि क्‍या नौंजवान वर्ग-विपमता के ज्वालामुखी 
को सामान्य प्रकृति के हाथ में छोडकर, उसे प्रज्वज्तित होने देकर 
सप्टिनाश यानी सबेनाश होने ठेगे या प्रकृति पर पुरुष के नियंत्रण 
से सबनाश को टालकर सर्वोद्य की स्थापना करेगे ? यह त्तो 
स्पष्ट ही है कि बग-विपमता का जो महान्‌ सकट आज दुनिया में 
खड़ा है वह ज्यो-का-त्यो स्थिर नहीं रह सकता। वर्गो-सघर्प या 
चग-परिवत्तन किसो-न-क्सी रूप मे कोई-न-कोई आन्दोलन खडा 
होकर ही रहेगा । अगर जवान अपने पुरुपार्थ से इस चुनौती के 
जबाब मे वर्म-परिवततन की महान्‌ क्रान्ति कर इस विपमता की 

आग को सहज मे ही बुझा नहीं सकेंगे, तो पुरुष के पुरुपार्थ के 
अभाव मे वर्ग-सघप की जी आग पहले से ही सुलग चुकी है, 
प्रकृति देवी उडसीको अपना सहारा वनाकर चर्ग-विपमता दूर करने 
को कोशिश करेगी । उससे विपमता की आग घुमने के बजाय 
आर प्रब्यालत होकर ससार को सर्वेनाश की ओर ले जायगी। 
मुझ आशा ही नहीं बल्कि विश्वास हे कि भारत के नौजवान 
अपनी काहिली और फायरता के कारण इस चुनौती को यो ही न 
जान देंगे. चल्कि सत विनोवा द्वारा प्रवत्तित अहिसक क्रान्ति मे 


हजारो की तादाद से अपनी आहति देकर अपनी पीढी की शान 
ग आन की रक्षा करेगे | 


पश्नोत्तर १8: 


प्रश्--आपने वगविहीत ससाज कायम करने के लिए जो 
दो तरीके बताये हैं, उससे हिसा के प्रति अन्याय किया है। 
आपने कहा हे--"“एक हिंसात्मक तरीका और दूसरा अहिंसात्मक 
कांति ।” माना कि आप हिसा को अवांछनीय मानते है, लेकिन 
चह क्रान्ति नहीं है, ऐसा कहना ज्यादती नहीं है. क्‍या १ 


उत्तर--आपके प्रश्न से ऐसा मालूम होता है कि आपने 
कांति किसे कहते हैं, इस पर गरभीर विचार नहीं किया। क्राति 
का सतलव विध्वंस नहीं, वल्कि परिवर्तन है । एक व्यक्ति क्रान्ति 
करना चाहता है, इसका सतलव यह है कि वह लोगो की धारणा 
तथा मूल्यांकन से परिवर्तेन लाना चाहता हे और जब वह 
ससमभता है कि लोगों से परिवर्तत हो नहीं सकता तब वह 
'करल करता है, अथोत्‌ हिंसा अविश्वास का इजहार हे । ऐसी 
अविश्वासी प्रवृत्ति से क्राति सघ सकती है क्‍या ? 

आप इतिहास के पन्नों में देखेंगे कि हिंसात्मक क्रांति के 
नाम से संसार मे जहाँ कही कुछ हुआ है, वहाँ और चाहे जो 
'कुछ हुआ हो, क्रांति की सिद्धि नहीं हुई है, अर्थात्‌ परिवर्तित 
समाज स्थापित नहीं हुआ दू । कुछ लोगो ने हिसा द्वारा दसन 
करके समाज को एक ढाँचे मे ढालने की कोशिश की और इस 
परिवर्तत को अनंतकाल तक दवाकर कायम रखने की चेष्टा की | 
तो आप केसे कह सकते हैं कि समाज मे परिचर्तन हुआ ? 
अगर हिसा द्वारा समाज मे कोई परिवर्तन हुआ दीखता हे और 


स्क 


उसे हिसा द्वारा दचाकर ही कायम रखना पड़ता हे, तो परिवर्तन 


बन ७छ तन 


हुआ, ऐसा नहों कह सकते। क्रांति की सिद्धि की पहचान 
परिवर्तित समाज के सहज छोडने पर ही हो सकती है। अगर 
परिवर्तित स्थिति अपने-आप स्थिर नहीं रह सकती, तो बह क्राति 
नहीं, क्राति की भ्राति मात्र है | 


आजकल चिकित्सा-शासत्र में डायविटीज रोग का एक इलाज 
निफऊला है। रोगी को आजीवन प्रतिदिन इंजेक्शन लेना पड़ता 
है । एक दिन सी इजेक्शन न ले, तो उसके शरीर की शक्कर 
उभड आती है, और इसे डाक्टर लोग इलाज कहते हैं । क्‍या 
आप कह सकते हैं कि वह रोगी रोगमुक्त हो गया ? इसी तरह 
'पगर लगातार गोली के निशाने पर समाज का मुंह एक दिशा में 
रखने फ्री जरूरत पडे, तो क्या आप कह सकते हैं कि उसका मुँह 
उधर द्वी हो गया ? 


इसलिए मेरा कहना है कि अगर वास्तविक क्राति करनी दै, 
तो वह्‌ अहिंसा से ही सिद्ध हो सकती दे, क्योकि अहिंसा 
स्थायी रूप से मनुष्य की धारणा तथा समाज के मूल्याकन में 
परिवतेन करती है । 


प्रश्न--लेकिन आज हिंसा इतनी बढ़ रही ह्व कि उसने 
गाधीजी को भी कत्ल कर दिया। सारे ससार में एटम बस 
इत्यादि शलरो के बनाने की होड लगी हुई है । ऐसी स्थिति में 
अहिंसा केसे चलेगी ”? 


उष्तर--इसोलिए तो आज अहिसा चलनेवाली है ) क्राति 
का जन्म तभी होता हे, जब ससार मे प्रतिक्रियावाटी शक्ति 
पराकाष्टा पर पहुंच जाती है। दूसरी ओर से क्रातिकारी शक्ति 
का जन्म होते ही प्रतिक्रियावादी शक्ति आत्मरक्षा की अन्तिम चेष्टा 
में अपनी शक्ति भर विराट रूप धारण करती है। कस का 
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अत्याचार बढ़ने पर कृष्ण का जन्म हुआ और कृष्ण का जन्स 
लते ही कंस का अत्याचार अपनी पराकाए्टा पर पहुँच गया। 
लेकिन आपने देखा कि वालक ऋृष्ण को पालनेवाली यशोदा 
और गोकुलवासी, कंस के अत्याचार से किकतेव्यविमूढ़ नहीं 
हुए और विश्वास के साथ कृष्ण को सकक्‍्खन खिला-खिलाकर 
मजबूत किया । पुराण की कहानी से कंस विनाशकारी शक्ति थी 
ओर कृष्ण क्रांतिकारी । 

उसी प्रकार आज के य॒ग में हिंसा की विनाशकारी शक्ति को 
बढ़ते देख गांधीजी ने अहिसा की क्रांतिकारी शक्ति पेंदा की । 
तभी से हिंसा के चिकास की भी तेजी बढ़ी। इस हिंसा का 
विकास देखकर आपको घवड़ाना नहों चाहिए, बल्कि 
गोकुलवासी की तरह विश्वास के साथ अपनी जिन्दगी ओर 
तपस्या से सींचकर इस क्रांतिकारी शक्ति को बढ़ाना चाहिए। 
फिर आप देखेंगे कि आज हिंसा चाहे जितना विराट रूप 
धारण किये हुए हो, उसकी ससाप्ति अवश्यम्भावी हे । आज 
शान्ति के दूत के रूप से परिडत जवाहरलाल नेहरू का विश्व भर 
में जो स्वागत हो रहा है, वह इसी दिशा का प्रतीक हे । 

प्रश्न--आपने वर्ग-परिवर्तेन की वात की है, वर्ग-संघर्प को 
कतई स्थान नहीं दिया है। इससे आपने सृष्टि के एक बुनियादी 
तत्व को हो इनकार फिया हे। आखिर वर्ग-संघ्ष भी तो 
अहिसक ढंग से किया जा सकता है । गांधीजी और विनोचाजी 
भी तो हमेशा सत्याग्रह की वात करते हैं। क्‍या यह संघर्ष का 
ही अहिंसक रूप नहीं है 

उत्तर--सालूम होता है कि आप अभी सी रूढ़ विचार के 
वाहर नहीं निकल पा रहे है । नयी क्राति की वात समभने के लिए 
ख्तंत्र विचार की आवश्यकता है। आखिर उद्देश्य क्या है ? 
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साम्य की प्रतिष्ठा या वर्ग-सघप ? वस्तुत' कठिनाई यह है कि 
अधिकाश लोग अपने सामने गणेशजी जैसी एक मूर्ति रखकर 
अहिंसऊ क्राति की आराधना करना चाहते हैं--यानी हिंसा के 
आधार पर जो धारणाएँ और मूल्यांकन रूढ हो चुके हैं, उसके 
सारे कलेवर को ज्यो-का-त्यों कायम रखते हुए उसके सिर से 
हिसा काटकर अहिसा रख देने मात्र में ही अहिसक क्राति की 
मृति वन जाती है, ऐसा मानते हैं। लेकिन वात ऐसी नहीं है । 
अहिसक क्राति एक स्वत्तत्र तथा सौलिक वस्तु है। आखिर 
अहिमसा में सघप कहाँ ? अहिंसा के मूल मे तो सहयोग ही हे. । 

वस्तुत यह समझना ही गल्लत है कि प्रकृति का मूल तत्त्व 
संघप ही है। ऐसा समझना पश्चिमी एकागी विचार के असर का 
नतीजा है| हाँ, इतना आप कह सकते हैं कि प्रकृति में सधर्प 
भी है । लेकिन सघप और सहयोग मे सहयोग की ही प्रधानता 
है। प्रकृति के सारे हिस्से एक-दूसरे से वेंधे हैं और उनमे 
सामजस्थ तथा सतुलन है । वह वस्तुम्थिति ही सहयोगिता का 
प्राधान्य साचित करती है। अगर सघर्ष की प्रधानता होती, तो 
सारी सृष्टि कब की विखर गयी होती । 

यह सही है कि अहिसा के क्षेत्र में सी विचार-भेद होता है, 
लेकिन इस भेद से विचार-सघर्प पैदा नहीं होता, वल्कि विचार- 
सथन होता है । मथन के नतीजे से आचार निर्विष्ट होता है. 
ओर सहयोग के आधार पर बह आचार मृर्तिमान होता है । 

आपके प्रश्न से दीखनता हे. कि गाधीजी या विनोवाजी के 
सत्याग्रह को बात पर आपने गहराई से सोचा नहीं द्वै । इसलिए 
जन्री है कि आपको सत्याग्रह और संघर्ष के बारे में स्पष्ट 
धारणा हो | सत्याग्रह का सतलव विरोध नहीं द । सत्य के लिए 
आप्रह ही सत्याग्रह है। हम इस सत्य को मानते हैं. कि भूमि 


उसके पास होनी चाहिए, जो उस पर परिशक्षम कर। इस उत्प का 
स्थापित करने के लिए घर-घर भूमि सॉगना सत्वाप्रह हैं ऋऊ 
तिय होकर अपने हक पर उठे रहना भी सत्यात्रह है) 
कोई किसान वेदखल होता है ओर निर्भद होकर बह उस ऊमीन 
पर डटा रहता है. तो विरोध वह किसीका नहीं ऋरता ह। सिर 
इतना ही करता है कि कापुरुष ऊँसा अपने हक को छोडकर 
भाग नहीं जाता । 


ख्ापर 
अआषरार 


हि | 


संघप में दोनो पक्तो की ओर से बार होता है। सत्याप्रह में 
ऐसा नहीं होता । सत्याग्रही अपने सत्य-्पक्त पर स्थिर रहता 

आर दूसरे पत्त के चार से दवने से इसकार मात्र करता है) यह 
संघ नहीं, सत्याग्रह है। जो लोग अहिसक क्राति की वात 
सोचते » उन्हूं इस तरच् का अच्छा तरह ससमके सना चाहए. 
अन्यथा वे अहिंसा का तास सेतते रहे, लेकिन पुरानी धारणाओं 
के कारण अपने काम में दिग्श्रए होकर प्रच्छन्न दिंसा क्नी ओर 
वहकेंगे। अन्ततोगला वे विफलता के गए सें गिरंगे आर 
परिस्थिति को प्रतिक्रातिकारी शक्ति के हाथ मे सोंप देंगे | 

प्रश्न--भूमिदान-यज्ञ से भूसि का चेंटवारा हो जायगा, चह 
तो ससझ से आता दे, लेकिन आज जो बड़े-चड़े पूँलीपतियों 
के पास संपत्ति पड़ी है. उसका चैंटवारा केस होगा ओर उसके 
लिए आप कोतस-सा कार्यक्रम और आन्दोलन चलाता चाहते हैं १ 

उतक्तर--इसीके लिए तो विनोबाजी ने संपत्ति-दान को चात 
शुरू की है) कोई भी व्यावहारिक क्रान्तिकारी एक-एक करके 
कद्स उठाता है । बिनोवाजी ने पहले भूमिदान-वन्न-आन्दोलन 
शुरू किया | जब उन्हें सालस हो गया कि भ्रूसिदान-यत्त का पर 
जम गया, तो संपत्तिदान की चात को ओर अब इस पर जोर भी 
०, के 


देने लगे हैं। यह सही है कि अभी आमदनी का ही छठा हिम्सिः 
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माँगा जा रहा है, लेकिन विनोवाजी हमेशा कहते हैं. कि उनको 
यह माँग पहली किस्त की माँग है। उन्हींके शब्दों में कहे, 
वे सपत्ति के अन्दर एक फच्चर ठोक छेना चाहते हैं। क्रमश 
आपको मूल पूँजी का दान भी मॉगना होगा | 


दूसरी ओर वे भूमिदान-यज्ञ और केन्द्रित-उद्योग-बद्धिष्कार 
को सीता-राम की तरह अभिन्न सानते हैं। भूमि-वितरण-आदो 
लन के तरीके में ओर सपत्ति-वितरण-आदोलन के तरीके में फके 
है | अगर फिसी राजा से सारी जमीन मिल जाय, तो उसे खंडित 
कर उत्पादकों मे वाँटा जा सकता हे, लेकिन पूँजीपति से अगर 
सारा-का-सारा कारखाना मिल जाय, तो उसके टुकड़े करके बॉटा 
नहीं जा सकता। इसलिए इस दिशा में दोरुखा अंदोलन 
चलाना पडेगा । एक ओर से सपत्तिवान तथा पूँजीपतियों से 
सपत्ति ओर पूजी का दान मॉगना होगा और दूसरी ओर से 
केन्द्रित-उद्योग के वहिप्कार और ग्रामो्रोग के सगठन का आदो 
लन चलाकर उद्योगों को विकेद्रित करना होगा। देश के विरके- 
द्वित उद्योगीकरण के बाद लोगो के पास जो पूँजी एकत्रित 
हुई हूं, बह अनुत्पादक होकर खत्म हो जायगी | सपत्तिदान- 
यल से इस प्रकार की पूँजी के खत्म होने की प्रक्रिया में वेग 
आयगा | 

यह सही है कि कुछ ऐसे उद्योग रह जायेंगे, जिन्हें केन्द्रित 
ढंग से ही चलाया जा सकता है । ऐसे उद्योग पूँजी-निरपेक्ष नहीं 
हो सकंगे। ऐसे उद्योगो को अ्रमिको की सहकारी समिति के 
हाथ में सॉपना होगा। सपत्तिदान-यज्ञ का आन्दोलन आगे 
बढ़ने पर आपको पृणानका-पूरा कारखाना भी मिलेगा। ओर 
जैसे पुगा-का-पूण गाँव सिलने पर उसको व्यवस्था हम अपने 
आदणश के अनुसार चलाने की कोशिश करते हैं, उसी तरह पूरा- 
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का-पूरा कारखाना मिलने पर उसे सामूहिक रूप से श्रमिको 
द्वारा चलवाने का प्रयोग भी करेंगे और क्रमशः सारे अनिवाय 
केंद्रित उद्योगो को श्रमिकों के हाथ में सोंप देने का आंदोलन 
चलायेगे । ये सब कार्यक्रम संपत्तिदान-यज्ञ के अन्तगत हैं । 


पुरानी धारणा के अनुसार आप कह सकते हैं कि ये सरकार 
के हाथ में क्यो न जायें। लेकिन अगर आपको शासनहीन 
समाज कायम करना दे तो सारा कार्यक्रम उसी दिशा सें होना 
चाहिए। हमको दंड-शक्ति को क्षीण करने की बात सोचनी 
चाहिए, न कि डसे मजबूत करने की। वर्षो से देश के नेता 
शासन और न्याय-विभाग को अलग करने का आन्दोलन कर रहे 
है | हम ऐसा क्यो चाहते हैं ? इसलिए कि हमारी राय में अगर 
शासन और न्याय एक ही हाथ में रहेगा, तो न्यायशक्ति को 
शासन के ज्षेत्र में इस्तेमाल किया जायगा । इसी त्तरह अगर हम 
दसन का साधन ओर उत्पादन का साधन एक ही हाथ में रखंगे, 
तो उत्पादन को दसन के कास सें लाकर दंड-्शक्ति अपने को 
सजवूत वनाने को कोशिश करेगी। यही कारण है कि हम 
अनिवाय केद्वित उद्योगो को सी सरकार के हाथ में न रखकर 


जनता हारा चालित खतंत्र और सामूहिक संस्था के हाथ सें 
सॉपना चाहते हैं । 


प्रश्न--पश्चिसी ओऔद्योगिक मुल्कों में भी विकेद्रीकरण की 


चात की जा रही है, तो उसमें और सर्वोद्यी विकेंद्रीकरण से 
क्या फक है ९ 


उत्तर--पश्चिम सें जो विकेद्रीकरण की वात करते हैं, उसमें 
उत्पादन को पद्धति चदलने की वात नहों है । वे पूँजीवादी पद्धति 
को वदलकर श्रमवादी पद्धति नहीं कायम करना चाहते । उनका 


न पर न 


साध्यम बने, अन्यथा प्रत्येक मनुष्य पूर्ण रूप से शिक्षित हो ही 
नहीं सकता । 

मानव-समाज में जितने कार्यक्रम हैं, वे म्ुत्यत' तीन हिस्सों 
में वॉटे जा सकते हैं * 

(१ ) उत्पादन की प्रक्रिया, 

(२ ) समाज-व्यवस्था, 

(३ ) प्रकृति के साधनों की खोज । 

प्रत्येक मनुप्य जन्म से लेकर झूत्यु तक इन तीन कार्यक्रमों 
में से किसी-न-किसी कार्यक्रम में लगा रहता है। यही कारण 
है. कि गांधीजी ने इन तीनो कार्यक्रमों को शिक्षा का माध्यम 
माना हे ओर यह कहा है कि शिक्षा की अवधि जन्म से रझुत्यु 
तक होती हे ! 

पहले उत्पादन की भ्रक्रिया को लीजिये। उत्पादन के दो 
हिस्से है--कृपि और उद्योग । कृपि का काम शिक्षा के सभी स्तरों 
के माध्यम के रूप में इस्तेमाल किया जा सकता है, लेकिन जैसा 
कि मैंने कहा दे, सर्वोदय समाज मे उद्योगो के तीन प्रकार होगे-- 
गृह-ट्योग, भ्राम-उद्योग और राष्ट्रउद्योग । 


ग्ृह-उद्योग की प्रक्रिया बुनियादी दर्जों के लिए माध्यम 
होगी । भ्राम-उद्योग की प्रक्रिया उत्तर बुनियाद के लिए और 
राष्ट्रद्योग की प्रक्रिया उत्तम घुनियादी यानी विश्वविद्यालय के 
दजों के लिए माध्यम रहेगी | इस प्रकार उद्योग के सभी प्रकार 
शिक्षा के माध्यम के रूप में शिक्षण-संस्थाओ के मातहत हो 
जायेंगे | फिर आज जो एक वहस चलती रहती हे कि केन्द्रित 
उद्योग सरफार के हाथ से या व्यक्तिगत पूँजीपति के हाथ में या 
स्वतत्र संस्था के हाथ मे रहेगा, वह खतम हो जायगी। वह 


- ये -+ 


किसीके हाथ में नहीं रहेगा। वह शिक्षएअक्रिया का अंग 
होकर चलता रहेगा । 


सासाजिक वातावरण का साध्यम इस प्रकार से इस्तेमाल 
किया जा सकेगा--पुरानी तालीम से शिक्षक छात्रों को घर के 
लिए सबक दिया करते हैं, उसी तरह समाज-व्यवस्था, से आदि 
के विपय से नयी तालीस के विद्यार्थियों को घर के लिए सबक 
देना होगा । विभिन्न कक्षाओं के लिए हलके और कठिन तरह- 
तरह के सबक होगे और उनके माध्यम से विभिन्न विपयों की 
जानकारी करायी जायगी। इस प्रकार समाज-व्यवस्था भी जब 
शिक्षण के माध्यम के रूप में इस्तेमाल होगी, तव संचालित समाज 
के स्थान पर स्वावलम्बी समाज सहज ही चल सकेगा) उस 
समय आ्राम-पंचायत गाँव की संचाल्िका न होकर शिक्षार्थियों के 
शिक्षक के रूप से रहेगी । 

उसी तरह प्राकृतिक साधनों की खोज के कार्यक्रम भी 
योजनापूर्वक शिक्षा के साध्यस के रूप सें इस्तेमाल करने होगे । 


यह योजना की सामान्य रूपरेखा है। अधिक च्यौरे के 
लिए आपको प्रत्यक्ष काय में लगना होगा । 
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